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4« 
سواًنح: 
علامه آءِ.آءِ.قاضي يعني امداد علي ولد امام علي قاضي 9 
اپريل سال 1886 حيدرآباد سنڌ ۾ هڪ علمي گهراڻي ۾ پيدا 
ٿيو: جنهن جو تعلق سنڌ جي تاريخي علمي شهر پاٽ سان 
ر. ۽ پاٿ جاانضاري مشهرر هئاه امام علي قاضي ان وقت 
حيدرآباد ۾ اسپيشل مئجسٽريٽ جهڙي اهم سرڪاري عهدي 
تي فائز هو. هو پاڻ علمي مزاج رکندڙ شخصيت هو ۽ 
سرڪاري نوڪريءَ دوران سندس گهر. جيڪو ٺوڙهي جي 
چاڙهيءَ تي هو٬‏ علمي محفلن ۽ مشاعرن جو مرڪز هو. 
74 ۾ عيدالاضحيٰ جي موقعي تي سندس سربراهيءَ ۾ 
ٿيل هڪ اهڙي مشاعري جي رونداد ان وقت ڪراچيءَ مان 
نڪرندڙ فارسي اخبار ”مفرح القلوب“ ۾ شايع ٿيل آهي. ان 
ڪارروائي جو حوالو ”ديوان فاضل“ جي مقدمي ۾ ملي ٿو 


جنهن ۾ اهو ذڪر موجود آهي. 
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هڪ پڙهيل ڳڙهيل والد جي حيثيت ۾ امام علي پنهنجي پٽ 
امداد عليءَ جي تعليم ۽ تربيت ڏانهن خصوصي توجھ ڏنو. 
آخوند عبدالعزيز کي ان مقصد لاءِ مقرر ڪيو ويو جنهن 
ذهين امداد تي وڏو توجھ ڏنو: اندازو آهي ته سنڌي ۽ 
فارسيءَ جي ابتدائي تعليم حيدرآباد ۾ خانگي طور مڪمل 
ڪرڻ بعد نوجوان امداد سنڌي ٻوليءَ ۾ (ورنيڪيولر) فائنل 
جو امتحان 1904 ۾ پاس ڪيو٬‏ وري هڪ سال بعد 
5 ۾ هو بمبئي يونيورسٽيءَ مان مئٽرڪ جي امتحان 
۾ ڪامياب ٿيو. ان کان پوءِ هن اعليٰ تعليم خاطر علي ڳڙھ 
جو رخ رکيو. جيڪو ان وقت سنڌ- هند جي مسلمانن جي 
تعليم لاءِ واحد علمي مرڪز هو. پر خبر نٿي پوي ته هو 
علي ڳڙھ ۾ ڇو پنهنجي تعليم جاري رکي نه سگهيو٬‏ ليڪن 
سال کن کان پوءِ هو اعليٰ تعليم لاءِ پنهنجي ماروٽ 
ايم. اي .حافظ سان گڎ انگلنڊ روانو ٿي ويو جتي هن مشهور 
علمي درسگاھ لنڪنز اِن ۾ داخلا ورتي جتان 1911 ۾ 
کيس بار.ايٽ٫لا‏ جي ڊگري ملي. 

لنڊن ويهين صديءَ جي ابتدا ۾ نه رڳو برطانوي سلطنت جي 
گاديءَ جو هنڌ هو٬‏ جنهن جي مٿان سج نه لهندو هو پر اهو 
هجت 
صاحب پنهنجي طبيعت جي اقتضاء موجب ان صورتحال جو 
فائدو وٺندي مختلف سماجي ۽ سائنسي علمن ۾ اڪتساب فيض 
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ڪيو. معلوم ٿئي ٿو ته ان زماني ۾ هن ادب ۽ آرٽ: تقابل 
اديان ۽ مذاهب کان علاوه خالص سائنس مضمونن جهڙوڪ 
طبيعيات: نباتيات: حياتيات: ارضيات ۽ علم هيئت وغيره ۾ 
پڻ چڱي خاصي استعداد ۽ اهليت حاصل ڪري ورتي. 
بهرحال: اها عجيب ڳالھ آهي ته هن ايترا سال علمي جستجو 
۽ علمي ڪشالي ڪرڻ جي باوجود ڪنهن هڪ مضمون ۾ 
به ڊگري يا سَنَدَ حاصل نه ڪئي: جنهن مان اندازو ٿئي ٿو ته 
هن جو مقصد ڊگري حاصل ڪرڻ نه هو بلڪ هن جو مقصد 
علم کي علم خاطر پرائن هو. 

اهو 19068 جو ذڪر آهي جو لنڊن ۾ مسلم ليگ جي شاخ 
قائم ٿي ۽ سيد امير علي جهڙو عالم فاضل ۽ دانشور ان جو 
صدر مقرر ٿيو. ان ڳالھ ڏانهن علامه صاحب پنهنجي هڪ 
تقرير ۾ اشارو ڪيو آهي ته تڏهن کيس لنڊن مسلم ليگ جي 
سيڪريٽري جي عهدي لاءِ خط لکي چيو ويو. جيڪو وٽس 
محفوظ آهي؛ پر هن اهو چئي انڪار ڪيو هو ته هو پاڻ 
اڃان زير تعليم آهي ۽ پاڻ کي ايڏي عهدي جي ذميوارين 
لاءِ اهل نٿو سمجهي. 

لنڊن ۾ علم جي تحصيل خاطر هو ان وقت جي ٻن وڏن 
عالمن ٿامس آرنولڊ ۽ پروفيسر ايل.ٽي .هاب هائوس سان 
گهڻو واسطي ۾ رهيو: ٿامس آرنولڊ لنڊن واپس اچڻ کان اڳ 
پهريائين علي ڳڙھ ۽ پوءِ لاهور جي گورنمينٽ ڪاليج ۾ 
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استاد رهي چڪو هو جتي هو علامه اقبال جو استاد هو. 
اهڙيءَ طرح ايل.ٽي. هاب هائوس لاءِ علامه صاحب پاڻ 
هڪ تقرير ۾ ٻڌايو آهي ته هو عمرانيات جو فاضل استاد 
هو ۽ علامه اقبال ۽ پاڻ ان جا ليڪچر گڏ ٻڌندا هئا ۽ هو 
تڏهن کان هڪ ٻئي کان واقف ٿيا هئا. 

ياد رهي ته اهوئي زمانو هو جڎهن علامه اقبال به انگلنڊ ۾ 
اعليٰ تعليم لاءِ آيل هو بلڪ هو 1905ع ۾ لنڊن پهتو ۽ 
ڪيمبر ج جي ٽرينٽي ڪاليج ۾ داخل ٿيو. 1907ع ۾ هن اتان 
بي.اي.آنرز جي ڊگري حاصل ڪئي ۽ علامه صاحب کان 
ٿي سال اڳ 1908ع ۾ لنڪزان مان بار.ايٽ٫لا‏ ٿيو: اقبال 
پنهنجي استاد ٿامس آرنولڊ جي هدايت موجب تحقيقي مقالو 
لکي ميونخ جرمنيءَ مان ڊاڪٽريٽ جي سَنَدَ به حاصل ڪئي 
ڇو ته ان زماني ۾ انگلنڊ ۾ ڊاڪٽريٽ جي ڊگري ڪونه ڏني 
ويندي هئي. 

لنڊن ۾ رهائش دوران علامه قاضيءَ جو واسطو جرمن 
ڇوڪريءَ ايلسا سان قائم ٿيوء جيڪو 1910 ۾ شاديءَ جي 
صورت ۾ بدلجي ويو. ايلسا جي خانداني پس منظر طور 
ايترو ٻڌائڻ ضروري آهي ته هن جو پيءُ وقت جو مشهور 
موسيقار هو ۽ اهو خاندان تازوئي جرمنيءَ کي خيرباد 
چئي اچي لنڊن ۾ مقيم ٿيو هو جيئن اڳتي هلي وقت ثابت 
ڪيو ته ايلسا کي قدرت گهڻين صلاحيتن ۽ خوبين سان 
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نوازيو هو. هو ساڳئي وقت شاعره؛ مصوره؛ مصنفه به 
هئي ته موسيقيءَ سان به کيس وڏي رغبت هئي. مطلب ته 
هوءَ هر لحاظ کان علامه صاحب جهڙي شخصيت سان هم 
رفيق ٿيڻ جي اهل هئي جيئن اڳتي هلي سندن باقي زندگيءَ 
مان ثابت ٿئي ٿو. 
اها خبر پوريءَ ريت نه پئجي سگهي آهي ته شادي ڪرڻ 
بعد ۽ بار ايٽ٫لا‏ ٿيڻ کان پوءِ علامه ۽ ايلسا قاضي ڪڏهن 
سنڌ لاءِ روانا ٿياء ليڪن 1 مارچ 1913ع تي ايلسا قاضيءَ 
ڪارڊ موجود آهي جنهن مان پتو پوي ٿو ته هو ڪجھ 
عرصو سنڌ ۾ رهڻ بعد لنڊن لاءِ روانا ٿي چڪا هئا. سال 
4ع ۾ پهرين عالمگير جنگ شروع ٿي وئي ۽ ان 
ڪري لڳي ٿو ته جنگ جي خاتمي 1918ع تائين هو ٻئي 
لنڊن ۾ هئا. جنگ ختم ٿيڻ کان پوءِ سال 1919 ۾ هو ٻئي 
سنڌ واپس پهتا. ان موقعي تي سندن آمد جي مناسبت سان 
لکيل قطعو ملي ٿو٬‏ جنهن جو سندن خاندان سان پراڻي 
نيازمنديءَ وارو رستو هو. 
اهو قطعو هن ريت آهي: 

واردڍ هندوستان شد بعد از مدت مديد 

صاحب خلق عميم و باحيا و نيک خو 
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همچو نرگس چشم ما بر راه آن بوده مدام 
لشکر كآخر غنچه“ دل گشت وا از ديد او 
روز روز عيد گشته: شب برات شب شده 
عُل مباركکباد: باشد بر زبان هر چار سو 
چون مرا ديده پريشان در خيالِ خويش غرق 
زانکه پئي تاريخ اندم مي نمودم جستجو 
بهرسال آمدش پس گفت اين هاتف "مدد“ 
نور دل فرزند گلزار نشاط افزا بگو 
060 ھ 
حيا منبع جود و عطا مظهر مڪارم خفي و جلي مسٽر امداد 
علي قاضي بار ايٽ لا از لندن بوطن خود. 
از: ڊاكٽر ميرزا مدد علي بيگ مدد تنده آغا حيدرآباد سند. 
6 


سنڌ ۾ پهچڻ بعد علامه صاحب والد جي نقشِ قدم تي هلندي 
سرڪاري ملازمت اختيار ڪئي ۽ هو ٽنڊي محمد خان ۾ سول 
جج طور مقرر ٿيو:؛ 1921 ۾ برطانوي سرڪار کيس 
خيرپور رياست جي انتظامي صلاحڪار ڪائونسل جو گهرو 
ميمبر مقر ڪيو: اها ٽن ميمبرن تي مشتمل ڪانوٽسل هئي 
جنهن ند هد نقاڪن هو ۽ يو نر شي 
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ليواني هو. اها ڪائونسل ان ڪري جوڙي وئي هئي جو ان 
وقت خيرپور رياست جو حڪمران مير علي نواز 'نازئً 
جيڪو وڏو شاعر ۽ عشق باز هو انگريزن جي نظر ۾ 
رياست هلائڻ جو اهل نه هو هن کي رياست جو صرف نالي 
۾ امير تسليم ڪيو ويو هو باقي انتظام هن ڪائونسل جي 
حوالي هو. 

علامه پنهنجي گهر واريءَ سوڌو اٽڪل اٺ سال خيرپور 
رياست جي هوم ميمبر طور فرائض سرانجام ڏنا. اهوئي 
زمانو هو جڏهن ٻئي مير علي نواز جي سنڌي؛ اردو 
شاعريءَ کان متاثر ٿياء. 1924 ۾ علي نواز ”ناز“ جي هڪ 
غزل جو انگريزيءَ ۾ ترجمو ايلسا صاحبه ڪيو ۽ ان بابت 
مشرقي شاعريءَ ۾ غزل جي صنف بابت عاليشان مقالو 
انگريزيءَ ۾ علامه صاحب لکيو جيڪو انگلينڊ پوئٽري 
ريويو سوسائٽي کي موڪليو ويو ان مقالي کي ڇپجڻ کان 
پوءِ ايڏو معياري قرار ڏنو ويو جو ان جي نتيجي ۾ علامه 
صاحب کي ان سوسائٽي جو نائب صدر مقرر ڪيو ويو. 
8 ۾ علامه صاحب ”فلاسافر ڪير آهي 5 10”ا۱) 
(6560[0[1161ا1[1۱ 8 جي عنوان تحت هڪ ننڍو مضمون 
لکي موڪليو. ان جي نتيجي ۾ علامه صاحب کي 
فلاسافيڪل سوسائٽيءَ جو ميمبر نامزد ڪيو ويو. خيرپور 
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ميرس ۾ علامه صاحب ۽ سندس گهر واريءَ جيڪو 
عرصو گذاريو٬‏ اهو سندن مزاج مطابق نه هو جنهن جو 
هڪ سبب گهڻي گرمي هئي جيڪا سندن برداشت کان ٻاهر 
هئي. ان زماني ۾ علامه صاحب جا ڪجھ لکيل خط مليا 
آهن؛ جن مان پتو پوي ٿو ته هو خيرپور کان ٻاهر اسسٽنٽ 
سيشن جج بنجڻ لاءِ درخواست ڏئي چڪو هو. پر جيئن ته 
اهڙي ڪا جاءِ خالي نه هئي تنهنڪري سندس نالو آئيندي 
لاءِ فهرست ۾ رکيو ويو. 

تاريخ 13 جولاءِ 1927 تي علامه صاحب ڏانهن انگريز 
مسٽر هڊسن جو هڪ لکيل خط ملي ٿو٬‏ جنهن جو موضوع 
اهو آهي ته علامه صاحب کانئس اهو پڇي رهيو هو ته هو 
خيرپور رياست جي ايگزيڪٽو ڪائونسل جي هوم ميمبر 
جي حيثيت تان استعفا ڏيڻ گهري ٿو. ڇو ته سندس فيصلن 
جي مير علي نواز ناز پاران مخالفت ٿي رهي هئي. ان خط 
مان اهو به ظاهر ٿئي ٿو ته علامه صاحب هوم ميمبر جي 
حيثيت ۾ پنهنجي کاتي ۾ انتظامي لحاظ سان ڪابه مداخلت 
برداشت نٿي ڪئي: ان جو نتيجو اهو نڪتو هو جو کيس 
ڌمڪيون به مليون هيون. 

ياد رهي ته ان وقت خيرپور رياست جو انتظام مير علي 
نواز ناز جي اڍنگي روش ۽ شاھ خرچين سبب تباھ ٿي 
چڪو هو ۽ ٽن ميمبرن تي مشتمل ڪائونسل ٺاهي وئي ته 
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جيئن حالتن کي سڌاري سگهجي. علامه صاحب ان 
ڪائونسل تي هوم ميمبر هو جڏهن ته ٻه ٻيا ميمبر انگريز 
هئا. 

تاريخ 15 جولاءِ 1927 تي لکيل خط ۾ علامه صاحب کي 
ٻڌاڻو ريو. تا ڪيشنر: ضداٳخت جن را آهي ثلا قا :ضاڪتت 
ايتري جلدي استعفا نه ڏئي. ٻيو ته سرڪار قاضي صاحب جي 
ڪيل انتظامي ڪم کي ساراهي ٿي. ليڪن جيڪڏهن هو 
استعفا ڏئي ڇڏيندو ته سرڪار کيس ڪونه روڪي سگهندي. 
اهڙي صورتحال ۾ علامه صاحب ڪجھ وقت لاءِ موڪل 
وٺي رياست کان ٻاهر هليو ويو ۽ ڪجھ وقت کان پوءِ واپس 
اچي نوڪريءَ تي چڙهيو. بهرحال 1929 ۾ علامه صاحب 
خيرپور رياست جي هوم ميمبريءَ تان استعفا ڏيئي ڇڏي ۽ 
حيدرآباد هليو آيو. جتي هن ضلع ٿرپارڪر جي پيلڪ 
پراسيڪوٽر جي عهدي تي ڪم ڪرڻ شروع ڪري ڏنو. 
9 و۾ 18 آگسٽ تي علامه صاحب ”ڪرداره؛ جي 
موضوع تي ٿيو سافيڪل هال ڪراچيءَ ۾ زبردست 
ليڪچر ڏنو. جيڪو صوفي لا ڪوفي جي پهرين ڀاڱي ۾ 
شامل آهي. 

پبلڪ پراسيڪوٽر جي حيثيت ۾ ڪم ڪندي علامه صاحب 
گهڻو وقت سنڌ ۾ ڪونه رهي سگهيو: ۽ پاڻ ۽ سندس گهر 
واريءَ محسوس ڪيو ته هنن جو سنڌ ۾ رهڻ ڪا معنيٰ نٿو 
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رکي. ان ڪري ٻنهي وري 1931 ۾ لنڊن جو رخ رکيو: ۽ 
پاڻ کي تعليمي ۽ فڪري سرگرمين لاءِ مخصوص ڪري 
ڇڏيو. اهو زمانو هو جڏهن هن پاڻ مختلف علمي مرڪزن 
۾ وڃي باقاعدي ليڪچر ڏيڻ شروع ڪيا ۽ مسلم سوسائٽي 
برطانيه جي ٽن معزز ميمبرن ۾ هو شامل هو. ان سوسائٽي 
جو صدر انگريز لارڊ هيڊلي هو ۽ ايگزيڪٽو ڪميٽيءَ جو 
چيئرمن ڊبليو.بي.باشر پڪارڊ هو. اسان جي نظر مان هن 
سوسائٽيءَ جي 1932-33 جي پهرين رپورٽ گذري آهي: 
جنهن ۾ ڄاڻايو ويو آهي ته هر هفتي خميس ڏينهن علامه 
قاضي 45 بيسٽ روڊ: لنڊن ۾ اسلام جي موضوع تي گفتگو 
ڪندا هئا. جنهن جو مقصد اسلامي تهذيب ۽ فڪر جي 
سمجهاڻي هوندو هو. اهڙيءَ طرح جمع جي ڏينهن اسڪس 
هال٬‏ اسٽرينڊ لنڊن ۾ علامه صاحب جمعه نماز کان پوءِ 
خطاب ڪندا هئا 

يورپ جي تاريخ ۾ عام طور ۽ انگلنڊ جي تاريخ ۾ خاص طور 
اهو زمانو نهايت پُرآشوب هو ۽ پهرين عالمگير جنگ جي 
اتر اٿ اتان جي تاج جي تين سنماجي نينو اچ 6 فڪراڻ هلجڻ 
۾ مبتلا ڪري ڇڏيو هو. روسي اشتراڪي انقلاب جي ڪري 
نوان فڪري محاذ پيدا ٿي رهيا هئاء ماديت جا نوان نظريا ۽ 
پرچارڪ سامهون اچي چڪا هئا. 1932 ۾ انگلنڊ جي 
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مشهور مفڪر ۽ ڊرامانگار برنارڊشا ”ڪاري ڇوڪري دا 
جي تلاش ۾“ نالي هڪ ننڍڙو ناول لکيوء 
11[86[٤) )711[ 118 56810] 0]‏ 116) ]0 65 109611)11ڀ4) 
(000) 
جنهن ۾ هن خدا ۽ مذهب جي تصور کي زير بحث آڻيندي٬‏ ان 
کي ڪاپاري ڌڪ هنيو٬.‏ جنگ جي اثرات انساني ذهنن ۾ 
اڳيئي نراسيت ۽ مايوسيءَ جي ڪيفيت پيدا ڪري ڇڏي هئي 
جنهن ڪري برنارڊشا جي ناوليٽ کي چڱي خاص پذيرائي 
ملي رهي هئي ۽ علمي حلقن ۾ ان جو وڏو چرچو هو: انهيءَ 
پس منظر ۾ علامه صاحب ۽ سندس گهرواريءَ اهو پڪو پھ 
ڪيو ته برنارڊ شا جي نظريات جو علمي جواب ڏنو وڃي. 
آخر هڪ ئي سال جي اندر هنن ”ڀوري ڇوڪري حق جي 
ڳولا ۾“ 
]0 ]68170 111 [711) 111017]1 116) 01 1165 )40611) 
(000) 
لکي منظر عام تي آندوء: جيڪو 1933 ۾ لنڊن مان شايع ٿيو. 
هن ڪتاب ۾ هنن ان ڳالھ تي زور ڏنو ويو هو ته مذهب 
تاريخي طور مختلف مرحلا طي ياترقي ڪندي ڪيئن انساني 
ذهن جي آبياري ڪئي آهي ۽ سماجي افاديت جي لحاظ کان 
مذهب جو وجود ڪيئن اڻٽر آهي. بلڪ مذهب جهڙي اداري 
جو انساني تاريخ ۾ هر مرحلي تي طافقتور ۽ برقرار رهڻ ۽ 
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انسان جي روحاني ضرورتن کي پورو ڪرڻ ئي مذهب جو 
وڏي ۾ وڏو سماجي ڪارج آهي. 

اهوئي زمانو هو جڏهن علامه صاحب 1934 ۾ ”جميعت 
المسلمين“ نالي هڪ نئين انجمن جو بنياد وڌو. اسان جي 
نظر مان ان انجمن جي هڪ رپورٽ گذري آهي. جنهن ۾ 
علامه صاحب جو نالو ”باني“ جي صورت ۾ ملي ٿو ۽ 
صدر طور غلام محمد جو نالو اچي ٿو. انجمن جي ڪاغذن 
۾ ”مسجد ٽرسٽ فنڊ٬‏ جي نالي ۾ ڇهن ماڻهن جا نالا به 
ڄاڻايل آهن٬‏ جنهن مان پتو پوي ٿو ته هو لنڊن ۾ مسجد قائم 
ڪرڻ لاءِ پڻ سرگرم هئا. علامه صاحب ۽ ساٿين هن نئين 
پليٽ فارم تان ڪيترين سماجي سرگرمين ۾ حصو ورتو. 
جن مان هڪ ٻه قابل ذڪر سرگرمين طرف اشارو ڪجي 
ٿو. 1935 ۾ سعودي بادشاھ عبدالعزيز جو پٽ امير سعود 
پهريون دفعو لنڊن سرڪاري دوري تي آيو ته جميعت وارن 
خط لکي کيس جميعت جي ڪاررواين کان واقف ڪرڻ 
جي دعوت ڏني ۽ ان سان گڏ لنڊن ۾ مسلمانن جي لاءِ مسجد 
قائم ڪرڻ طرف سندس ڌيان ڇڪايو. ان خط ۾ جميعت 
جي اغراض و مقاصد تي روشني وجهندي ٻڌايو ويو ته 
لنڊن جي شهر ۾ ٽي سؤ کان وڌيڪ مسلمان رهن ٿاء جن ۾ 
شاگردنء ۽ مهمانن جو تعداد شامل ناهي پر مسلمانن لاءِ 
ڪا مرڪزي جڳذھ موجود ناهي جتي هو گڏ ٿي سگهن یا 
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جمع جي نماز ادا ڪري سگهن. اهڙي صورتحال ۾ جميعت 
المسلمين جمع نماز جي اجتماع لاءِ ڪرايي تي ڪو هال 
حاصل ڪري ٿي جتي جمع نماز ادا ڪئي وڃي ٿي. 
جميعت جو ٻيو مقصد اهو بيان ڪيو ويو ته اها وقتاً فوقتاً 
ننڍا وڏا اجتماع منعقد ڪندي رهي ٿي؛ جتي دين اسلام جي 
فهم ۽ ضروري مسائل جي ڄاڻ ڏني وڃي ٿي. 

7 ۾و۾ جميعت المسلمين طرفان 19 مئي 1937 تي 
منظور ڪيل ٺهراءَ جي ڪاپي سعودي عرب جي سفير کي 
موڪلي وئي جنهن جو مقصد ڪجھ هن ريت هو: 
”جميعت جو صدر ۽ ٻيا عهديدار توهان کي جميعت جي 
دفتر ۽ 21 مئي جي متوقع آمد تي خوش آمديد چون ٿا ۽ 
توهان جي استقبال جي دلي تمنا رکن ٿا اميد ته توهان 
ڊورچيٽر هوٽل ۾ شرڪت لاءِ تشريف فرما ٿي اسان جي 
عزت افزائي ڪندا. 

بهرحال اسين نهايت ادب ۽ احترام سان جيڪو اسان کي 
توهان جهڙي هستيءَ لاءِ اسان جي دلين ۾ موجود آهي؛ 
اهو ضروري سمجهون ٿا ته توهان جو ڌيان انهن فرسوده 
۽ مدي خارج القابن طرف ڇڪايون. جهڙوڪ ”بادشاه؛ 
يا ”بادشاهت يا شاهي ”تاج وغيره. اهي القاب ڪعبه الله 
۽ مسلمانن جي اڳواڻ لاءِ استعمال ٿي رهيا آهن جيڪي 
سراسر اسلامي تعليمات جي منافي ۽ بنيادي قدرن جي 
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خلاف آهن: وڏي ڳالھ ته موجوده دور ۾ جڏهن دنيا جي 
ٽئين حصي کان وڌيڪ قومن پنهنجي اڳواڻ لاءِ صدر 
(امام) جهڙو لقب اختيار ڪيو آهي. جيڪو قرآني تعليمات 
سان ٺهڪي اچي ٿو. اختيار ڪيو: تڏهن مسلمانن طرفان 
اهڙو جاهليت جي زماني جو لقب وقت جي رفتار ۽ ترقيءَ 
مخالفن کي روايتي الزامن جهڙوڪ دقيانوس ۽ رجعت 
پرست هئڻ جو پورو موقعو ملي ويندو. 


علامه صاحب جون لنڊن ۾ جميعت جي پليٽ فارم تان اتي 
رهندڙ مسلمانن کي عيدين تي گڏ ڪرڻ ۽ هڪ مسجد جي 
قيام بابت آخر اهي ڪوششون ڪمياب ٿيون ۽ 1941 ۾ 23 
مئي تي نئين قائم ڪيل مسجد ۾ پهرين نماز ادا ڪئي وئي. 
مسجد جي انتظام هلائڻ لاءِ هڪ ٽرسٽ پڻ قائم ڪيو ويو. 
مسجد جي قائم ٿيڻ کان پوءِ لئبرري ۽ اسلامي سينٽر جو قيام 
به عمل ۾ آندو ويو اهڙيءَ طرح لنڊن ۾ رهندڙ مسلمانن جي 
ٻين معاشرتي ضرورتن جهڙوڪ شادي وغيره جي موقعي 
تي اجتماع: تدفين وغيره ۽ زڪواة فنڊ جي قيام لاءِ به گهربل 
قدم کنيا ويا. بلڪ عاشوره ۽ عيد ميلادالنبي تي گڏ ٿيڻ جو 
اهتمام پڻ ٿيڻ لڳو. 
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جيتوڻيڪ علامه صاحب ۽ سندس گهر واري لنڊن جهڙي 
عالمي مرڪز ۾ هڪ قسم جي آدرشي زندگي گذاري رهيا هئا 
۽ اهو آدرش هو: تعليم ۽ تبليغ. تاهم هو سنڌ جي حالتن کي 
ڪڏهن به وساري نه سگهيا هئا. پهرين اپريل 1936 تي جڏهن 
سنڌ بمبئي کان جدا ٿي هڪ الڳ صوبي جي حيثيت اختيار 
ڪئي ته هنن جي ذهنن ۾ سنڌ جي سجاڳي ۽ ان ۾ تعليم جي 
اهميت ٻين سڀني ڳالهين تي حاوي ٿي وئي. انهيءَ مقصد ۽ مشن 
سان علامه صاحب گهر واري سميت اپريل 1936 ۾ ڪراچي 
پهتو. انهن ڏينهن ۾ سنڌ مدرسي ۾ وائيس پرنسپال جو عهدو 
خالي هو٬‏ سو علامه صاحب بورڊ کي لکت ۾ پنهنجي ارادي 
کان واقف ڪيو. ليڪن ڪن مخصوص حالتن سبب سندس 
اهو خواب پورو ٿي نه سگهيو. 1940 ۾ علامه صاحب 
ڪراچي ۾ پيسٽونجي عمارت ڪرايي تي وٺي ان ۾ ڇوڪرن 
لاءِ رهائشي تعليم ۽ تربيت (5(ع1808106) واري تصور 
مطابق آغاز ڪيو ۽ ان جي مئنيجر يا مهتمم طور ذميواريون 
محمد مرتضيٰ قاضيءَ جي حوالي ڪيون. مرتضيٰ قاضي 
اصل ۾ هندستاني هو پر جيئن ته سندس هڪ ڀاءُ اڳيئي 
ڪراچيءَ ۾ نوڪري ڪندو هو: هو پاڻ به اچي ڪراچي ۾ 
رهڻ لڳو. ان دوران سندس واسطو علامه صاحب سان پيو 
جنهن کان پوءِ هو علامه صاحب جو وڏو معتقد بنجي ويو ۽ 
علامه صاحب جو به مٿس گهڻو اعتماد هو. 1940 کان 1950 
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تائين مرتضيٰ قاضيءَ ڏانهن انگريزيءَ ۾ لکيل خطن ۾ جيڪي 
هاڻي ڇپجي چڪا آهن: انهيءَ ڳالھ جي چڱيءَ ريت خبر پوي 
ٿيءُ ڪراچيءَ ۾ رهائش دوران علامه صاحب جمع نماز کان 
پوءِ ليزلي ولسن مسلم هاسٽل (جناح ڪورٽس هاسٽل) ۾ جڏهن 
ليڪچر ڏيندا هئا ته طالبعلمن کان سواءِ علمي پياس رکندڙ شهر 
جا افراد اچي گڏ ٿيندا هئا. علامه صاحب جي انهن علمي ۽ 
فڪري تقريرن جي شهرت جلدي علمي حلقن ۾ ڦهلجي وئي. 
اهوئي هنڌ هو جتي اي .ڪي بروهيءَ جهڙا مستقبل جا دانشور 
سندس تقريرون ٻُڌي ساري عمر لاءِ معتقد ۽ مريد بنجي ويا 
جو ان کان پوءِ هو علامه صاحب کي هميشه ”روحاني پيءُ“ 
جي لقب سان مخاطب ٿيندو هو. 

جي.ايم.سيد پاڪستان ٺهڻ کان اڳ جڏهن سنڌ جو وزيرِ تعليم 
هو ته هن سنڌ ۾ الڳ يونيورسٽيءَ جي قيام لاءِ هڪ ڪاميٽي 
قائم ڪئي جنهن ۾ هن علامه قاضيءَ کي ميمبر رکيو هو 
ليڪن سندس لکڻ موجب اها ڪاميٽي ڪا پيش رفت ڪري 
نه سگهي: ڇو ته ان جا هندو ميمبر سنڌ ۾ يونيورسٽيءَ جي 
قيام جا مخالف هئا. 

علامه صاحب جي جي.ايم.سيد توڻي قاضي مرتضيٰ ڏانهن 
خطن مان اندازو ٿئي ٿو ته 1940 کان 1947 تائين 
پسٽونجي هائوس کي ڪورٽ آف وارڊس ۽ بورڊرن جي 
تعليم و تربيت لاءِ استعمال ڪيو ويو. انهيءَ عرصي دوران 
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علامه صاحب ۽ سندس گهر واريءَ جو موسم ۽ طبيعت جي 
لکيل ملن ٿا. انهيءَ عرصي دوران علامه صاحب جي وڌ ۾ 
وڌ قربت جي.ايم.سيد سان معلوم ٿئي ٿي ۽ ان کان علاوه 
سندس دوستن ۽ معتقدن جو حلقو هو جن سان سندس خطو 
سياست ۾ نهايت سرگرم هو ۽ 1940 ۾ لاهور ۾ پاڪستان 
جو ٺهراءُ پاس ٿي چڪو هو 1936 ۾ بمبئي کان سنڌ جي 
آزاديءَ بعد متحده هندستان ۾ قائم ٿيندڙ پاڪستان جي تناظر 
آخر 1943 ۾ جڏهن سنڌ اسيمبليءَ پاڪستان جي حق ۾ مدلل 
ٺهراءُ پاس ڪيو ته ان جو محرڪ جييم.سيد هو 
مجموعي ۾ جنهن کي هن ”ساهڙ جا سينگارئڀ نالي سان 1970 
۾ منظرِ عام تي آندو هو اهو تسليم ٿو ڪري ته هو ان کان 
اڳ ۾ خاص طور ان زماني ۾ علامه صاحب جي زير اثر هو. 
بلڪ جيئن هڪ خط مان ظاهر ٿئي ٿو ته هڪ وقت علامه 
صاحب جي.ايم.سيد کي مشهور ڪتاب 

[[[[16[(” 0] 00605 
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پڙهڻ جي به صلاح ڏني هئي. بهرحال 1943 جي ٺهراءُ ۾ 
علامه صاحب جي فڪري ڪاوش شامل هئي جنهن جو 
اعتراف جي.ايم.سيد پاڻ ڪيو آهي. 

علامه صاحب جي خطن مان معلوم ٿئي ٿو ته جنوري 1947 
۾ يعني پاڪستان ٺهڻ کان جلدي پوءِ آڪٽوبر 1947 ۾ طبيعت 
جي ناسازيءَ سبب هڪ دفعو وري پاڻ لنڊن وڃي چڪو هو. 
2 جنوري 1948 ۾ مرتضيٰ ڏانهن لکيل خط مان پاڪستان 
۽ هندستان ۾ ٿيندڙ فسادن ۽ خونريزيءَ تي سخت افسوس جو 
اظهار ڪندي ان صورتحال لاءِ انگريز حاڪمن کي ذميوار 
ٺهرائي ٿو. هو چوي ٿو ته انگريز جنهن هندستان تي 150 
سال حڪومت ڪئي: اهو ان جي حڪمرانيءَ ۽ تعليم و 
تربيت جو نتيجو آهي جو اڄ حالتون انهيءَ حد تي پهتيون آهن. 
علامه صاحب جو دليل آهي ته جيڪڏهن اولاد ناخلف ۽ نااهل 
ثابت ٿئي ته ان لاءِ سندس والدين ذميوار آهن؛ جو انهن پنهنجي 
اولاد جي اهڙي تربيت ڪئي. 

علامه صاحب جي خطن مان اهو به واضح ٿئي ٿو ته ٻي 
عالمگير جنگ جي اثرات سبب انگلنڊ جي معاشي حالت 
انتهائي خراب ٿي چڪي هئي. هڪ هنڌ لکي ٿو ته جيڪو 
گهر اڳ 700 پائونڊ ۾ ملي سگهيو ٿي٬‏ هاڻي 3000 ۾ به 
ڪونه ٿو ملي. انهيءَ ساڳي خط ۾ سنڌ جي سياسي حالتن تي 
به سخت مايوسي ۽ ڳڻتيءَ جو اظهار ڪري ٿو ۽ چوي ٿو ته 
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ڪاش سنڌ ۾ حالتون رهڻ جوڳيون هجن ته جيڪر اسين 
صبحاڻي سنڌ روانا ٿيون. 23 فيبروري 1948 ۾ لکيل خط ۾ 
هندو- مسلم ڪثشيدگيءَ ڏانهن اشارو ڪندي چوي ٿو. اسان 
گهڻي ڪوشش ڪئي ۽ صلاحون ۽ مشورا ڏنا؛ پر اسان جي 
ڪنهن نه ٻڌي: اٽلو اسان کي نفرت جي نگاھ سان ڏٺو ويو 
انهيءَ ڪري اسان سوچيو ته ڀڄي پري ٿجي. 

انهيءَ ساڳئي خط ۾ مرتضيٰ قاضيءَ کي پارت ڪئي اٿس ته 
”هائوسئ۽ کي ڪنهن به صورت ۾ هتان وڃڻ نه ڏج. ڇو ته 
اسين واپس اچي سنڌ ۾ هڪ اهڙي علمي درسگاھ قائم ڪرڻ 
گهرون ٿا جنهن ۾ صحيح معنيٰ ۾ نئين نسل کي تعليم ۽ تربيت 
يافته بنائي سگهجي. 

پاڪستان جي وجود ۾ اچڻ وارن سالن دوران علامه صاحب 
جو سنڌ کان ٻاهر رهڻ هتان جي حالتن کان عدم اطمينان ظاهر 
ڪري ٿو. ان مان اهو به ظاهر ٿئي ٿو ته هو سياسي 
ڪشيدگيءَ ۽ باهمي چپقلش واري ماحول کان هر صورت 
پري رهڻ گهري پيو. ان جو سبب سندس حساس طبيعت ۽ 
مزاج ٿي سگهي ٿو ۽ ان جو اظهار پاڪستان قائم ٿيڻ بعد پيدا 
ٿيل حالتن مان ٿئي ٿو. جولاءِ 1948 ۾ لکيل خط ۾ هڪ هنڌ 
مخاطب ٿيندي لکي ٿو: 

”توکي خبر آهي ته آءٌ سياست کان ڪيترو پاسو ڪندڙ آهيان 
پر پوءِ الائجي ڇو مون کي خوار ڪيو وڃي ٿو.“ً 
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هن خط مان ظاهر ٿئي ٿو ته انگلنڊ ۾ رهڻ دوران کيس پنهنجي 
وطن جو ڪيڏو اونو هو ان جي گذريل حالتن تي کيس 
ڪيتري تشويش هئي. ليڪن اوتري ئي تشويش کيس ٻي 
عالمگير جنگ کان پوءِ انگلنڊ ۾ رهڻ دوران لاحق هئي؛ جو 
چوي ٿو ته اڄ مشرق توڻي مغرب ۾ انسانيت سخت پريشانيءَ 
جي عالم ۾ مبتلا آهي. علامه صاحب جا اهائي اعليٰ ظرفي ۽ 
فڪري همت هئي جو هو هر وقت انسانيت ۽ بين الاقوامي 
سطح جي سوچ رکندڙ هو. 

اي .ڪي بروهيءَ جي هڪ عطط مان اندازو ٿئي ٿو سال 
1 جي مارچ مهيني ۾ جڏهن علامه صاحب اڃان لنڊن ۾ 
هو ته کيس سنڌ يونيورسٽيءَ جو وائيس چانسلر مقرر ڪيو 
ويو ۽ هن اپريل 1951 ۾ اچي اهي ذميواريون سنڀاليون ۽ ان 
عهدي تي هو 1958 تان فائز رهيو. علامه صاحب پاڻ لاءِ 
اهو خدا جي طرفان مليل موقعو خيال ڪندي يونيورسٽي کي 
هڪ اهڙي درسگاه بنائڻ شروع ڪيو جنهن کي صحيح معنيٰ 
۾ ”جامع؛ (1۱7ع6151٣111[])‏ ڪوٺي سگهجي. هن جي نظر ۾ 
علم جو اهو قرآني تصور هر وقت موجود هيو٬:‏ جنهن سان 
فرد جي زندگيءَ کي سندس ذات ۽ سماج لاءِ مفيد ۽ مڪمل 
بنائي سگهجي. علامه صاحب يونيورسٽيءَ لاءِ ڏينهن رات 
محنت ڪري ٽن سالن جي قليل عرصي ۾ ان کي صرف 
امتحان وٺڻ جي اداري (”11001 1:811111۱116) جي بجاءِ 
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صحيح معنيٰ ۾ سائنسي علوم ۽ انساني 
علوم (5ع11111118111)1) جي سکيا جو مرجز ٺاهي ڇڏيو. ان 
ان جا :اي ټا وت ااعاٹ مسا 


نباتياتء حيوانات٬‏ رياضي: جيالاجي؛ وغيرهہ قائم ڪيا ويا جن 
لاءِ علامه صاحب پاڻ لنڊن جو سفر ڪري تجربيگاهن لاءِ 
سامان ۽ اوزار مناسب قيمتن تي حاصل ڪيا. 
پهرئين ئي سال 1951 ۾ ايڊيوڪيشن ڊپارٽمينٽ ڊاڪٽر نبي 
بخش جي نگرانيءَ ۾ قائم ڪيو ويو جيڪو تازو امريڪا مان 
ايڊيوڪيشن ۾ ڊاڪٽريٽ جي ڊگري وٺي آيو هو. اهڙيءَ طرح 
سنڌ نڌ يونيورسٽي پاڪستان ۾ پهرين يونيورسٽي بڻجي وئي؛ 
جتي اهو شعبو قائم ڪيو ويو. مقصد هو ته استادن جي 
+>- (17ع1]60)1100616 7'68611118) کي جيستائين ايڪ 
بنيادن تي استوار نه ڪيو ويندوء ۽ انهن کي نئين نسل کي 
پڙهائڻ جي لائق نه بنايو ويندو: تيستائين ٻارن ۽ شاگردن جي 
صحيح معنيٰ ۾ شعور جي ترقي نه ٿي سگهندي. 
علامه صاحب جي ذهن ۾ يونيورسٽيءَ کي اعليٰ تعليمي اداري 
بنائڻ جو هر وقت فڪر هو ۽ ان لاءِ شاگردن جي رهائش جو 
انتظام ضروري هو شروعات ۾ يونيورسٽيءَ کي حيدرآباد 
شهر مان هندن جي لڏپلاڻ سبب خالي ڪيل هڪ اسڪول 
ودياليه ۾ عارضي طور قائم ڪيو ويو هو. ليڪن علامه 
صاحب يونيورسٽيءَ لاءِ هڪ مڪمل ۽ جديد ڪمئپس قائم 
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ڪرڻ گهريو ٿي ۽ اُن خواب جي ساڀيان آخر کيس ڄام شوري 
۾ ڦهليل وسيع جابلو ايراضيءَ ۾ نظر آئي. اها سندس دورانديش 
نظر هئي جنهن جو سبب خاص طور انگلنڊ جي قديم 
يونيورسٽين ڪئمبرج ۽ آڪسفورڊ جا مثال هر وقت هن جي 
آڏو هئا., 

علامه صاحب سنڌ يونيورسٽيءَ ۾ 1951 کان 1958 تائين 
وائيس چانسلر جي عهدي تي فائز رهيو. پر 1958 ۾ جڏهن 
ملڪ ۾ پهرين مارشل لا نافذ ڪئي وئي ۽ فوج تعليمي ادارن 
۾ به انتظامي طور مداخلت ڪرڻ لڳي ته علامه صاحب ان 
عهدي تان 25 مئي 1959 تي استعفيٰ ڏئي علحدگي اختيار 
ڪئي؛ علامه صاحب ۽ سندس گهر واري زندگيءَ جا باقي 
نو ۽ ڏھ سال حيدرآباد ۾ گذارياء جتي سندن رهائش سول 
لائنس واري بنگلي ۾ هئي. علامه صاحب جي اهڙي فقر 
واري زندگيءَ جو اهو مثال هو جو جنهن گهر ۾ رهندا هئا 
اهو گهر سندن ملڪيت نه هو بلڪ جيئن ٻڌايو وڃي ٿو ته 
اهو گهر سندن هڪ معنقد محمد احمد قاضيءَ خريد ڪيو 
هو جنهن لاءِ پاڻ هن کي مسواڙ ڏيندا هئا. اهوئي زمانو هو 
جڏهن علامه صاحب يونيورسٽي مان فارغ ٿيا ته آمدنيءَ جو 
ڪو باقاعدي ذريعو نه رهيو هو ۽ ان پس منظر ۾ کين شاھ 
جي رسالي جي معياري ايڊيشن جو ڪم سنڌي ادبي بورڊ 
طرفان حوالي ڪيو ويو ۽ پاڻ اهو رسالو 1962 ۾ مرتب 
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ڪري ڏنائونء. جيڪو پوءِ بورڊ طرفان شايع ٿيو٬:‏ اهڙي 
ڏکئي وقت ۾ به سندن استغنا جو عالم ڏسڻ وٽان هو. 
زندگيءَ جي پوين سالن ۾ علامه صاحب ۽ سندس گهرواريءَ 
جون سرگرميون گهڻي حد تائين محدود رهيون. البت سندن 
علمي فيض جاري رهيو ۽ شام جو وٽن سندن علمي معتقد ۽ 
دوست اڪثر حاضر ٿيندا هئاء جن ۾ ڊاڪٽر نبي بلوچء حاجن 
خان جتوئي جيڪو سنڌيءَ جو پروفيسر هو. نوجوان محمد 
حسن ڀٽو جنهن جو والد رضا محمد ڀٽو يونيورسٽيءَ جو 
ٽريزر هو. آهي سڀ حضرات جيڪي علامه صاحب جي 
ويجهو هئا ٻڌائن ٿا ته علامه صاحب جن وقت جي پابندي ۽ 
ڳااي بي :چت طخابلل . انتيلان #بختاط اراشا هنا ادن لي 
چئجي ته سندن اُٿڻ ويهڻ؛ کائڻ پيئڻ؛ ڳالهائڻ ٻولهائڻ سڀني ۾ 
هڪ نظم ۽ ضابطي جو اظهار ٿيندو هو. ڪڏهن به ڪنهن 
ڪم جي ڪنهن کي فرمائش يا تڪليف هرگز نه ڏنائون. چون 
ٿا ته هڪ ڀيري اي .ڪي بروهي جيڪو ملڪ جو تمام وڏو 
وڪيل هو ۽ سندن خاص معتقد هو: ايلسا قاضيءَ لاءِ سون 
مان ٺهيل ڪو تحفو ڏياري موڪليو: پاڻ اهو مهرباني مڃيندي 
واپس ڪيائون. 

علامه صاحب جي گهرواري ايلسا قاضي ڪجھ وقت بيمار 
رهڻ بعد 28 مئي 1967 تي انتقال ڪري وئي؛ جنهن جو 
کيس تمام گهڻو صدمو رسيو: جيئن ته علامه صاحب کي ڪو 
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اولاد ڪونه هو تنهنڪري سندن گهڻو وقت اڪيلائي ۾ گذرڻ 
لڳو٬‏ جيتوڻيڪ شام جي وقت ڪجھ دوست احباب وٽن حاضر 
ٿيندا هئا. پر کين محسوس ٿي رهيو هو ته سندس زميني 
زندگيءَ جو ڪم مڪمل ٿي چڪو آهي: هونئن به شاھ لطيف 
جون هيٺيون سٽون کين گهڻو پسند هيون: 
ڪي تقاوت ۾ نڪي منجھ رباب 
ڪهڙي منجھ حساب: هئڻ منهنجو هوت ري. 
آخر 13 اپريل 1968 تي پراسرار حالتن ۾ سندن موت واقع 
ٿيو: جڏهن پاڻ گهر کان روانا ٿي سنڌو درياءَ جي سير خاطر 
اتي ات بهٽا هئا. 
جيئن ته علامه صاحب جي ارادي بابت پڪي پختي خبر نه 
ملي سگهي آهي؛ ان ڪري بهتر گمان رکڻ زياده صحيح آهي. 
علامه قاضي ۽ سندس گهرواريءَ جو مقبرو 1971 ۾ 
اي .ڪي بروهيءَ سنڌ يونيورسٽي ڄام شورو ۾ تعمير ڪرايو. 
علامه صاحب ۽ سندس گهر واري علم جي شمع روشن رکڻ 
خاطر هڪ مٿالي زندگي گذاري سنڌ وارن لاءِ هڪ عمدو 
مثال قائم ڪيو. 
خدا رحنت كند ايڻ عاشقان ياک طينت را: 
شل خدا تعاليٰ اهڙن پاڪ صفت عاشقن تي ٻاجھ ڪري. 
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ھ 
فڪر: 
ه‫ 
علامه قاضي ويهين صديءَ جو عالمي سطح جو مفڪر ۽ 
دانشور هو. جيئن هن ڪتاب ۾ شامل تحريرن ۽ تقريرن مان 
واضح ٿيندو ته هن جو فڪر نهايت وسيع ۽ جامع هو جيڪو 
سڀني همعصر علومن جو احاطو ڪري ٿو. هن جي فڪر ۾ 
مذهب فلسفي ۽ سائنسي علوم جهڙوڪ طبعيات: ڪمميا؛ 
هيئت: نباتياتء حياتياتء ارضيات سان گڎ سماجي علوم 
اخلاقياتء سماجياتء سياسياتء اقتصادياتء تعليم؛ تاريخ؛ 
تقابل اديان ۽ بانيان مذاهب وغيره بابت نهايت عالمانه بحث 
ملي ٿو ۽ هر اهم نڪتي بابت هو پنهنجي راءِ کان آگاھ ڪري 
ٿو. سندس تقريرن ۾ اسان کي هنن سوالن جا جواب ملن ٿا: 
ه هيءَ ڪائنات ڪيئن وجود ۾ آئي؟ 
سائنس ۽ مذهب ان باري ۾ ڇا ٿا چون؟ 
سائنس ۽ مذهب جو پاڻ ۾ ڪهڙو تعلق آهي؟ 
ه* زمان و مڪان جي ڪهڙي حقيقت آهي؟ 
ه* تاريخ جو علم اسان کي ڇا ٿو سيکاري ۽ تاريخ جو 
صحيح ادراڪ ڪهڙو آهي؟ 
ه مذهب ۽ اخلاق انسان لاءِ ڪهڙي حيثيت رکن ٿا؟ 
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جديد دور جا فڪري رجحان قوم پرستي: اشتراڪيت 
۽ لامذهبيت يعني سيڪولرزم انساني تاريخ کي ڇا ڏئي 
انسان جي زندگيءَ ۾ علم ۽ تعليم جي ڪهڙي اهميت 
آهي؟ 

۽ علم ۽ تعليم مان ڇا مراد آهي یا انهن جو ڪهڙو 
مقصد آهي؟ 

مختلف مذهبن جو انسان جي اصلاح ۽ سڌاري ۾ 
ڪهڙو ڪردار رهيو آهي؟ 

ڇا مذهب شروع کان هڪ آهي ؟ جيڪڏهن ائين آهي 
ته ان جي ارتقا ڪيئن ٿي آهي؟ 

ڪائنات يا انسان ڪيئن ارتقائي مراحل طي ڪيا آهن٬‏ 
مشهور مصلح ۽ مفڪر انسانذات کي ڇا ڏئي سگهيا 
آهن؟ 

انساني تهذيب جي ترقيءَ ۾ اسلام ۽ قرآن جو ڪهڙو 
ڇا اهو عارضي هو ۽ ختم ٿي چڪو آهي.؟ 

انسانيت جو سياسي معاشرتيءَ اخلاقي مستقبل 
ڇا مذهب انساني ترقيءَ جي راھ ۾ رڪاوٽ آهي؟ 
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ه ڇا تصوف: ادب ۽ فنون لطيفه جو انساني زندگيءَ ۾ 
ڪو مثبت ڪردار آهي؟ 

اهي ۽ اهڙا ٻيا بيشمار سوال آهن جيڪي هنن تقريرن جو 
موضوع آهن. ظاهر آهي ته انهن سوالن جا جواب سموري 
انساني تاريخ جي مفڪرن ۽ دانشورن جي علمي ۽ فڪري 
ڪاوشن جي روشنيءَ ۾ ڏنا ويا آهن. اهوئي سبب آهي جو انهن 
تقريرن ۾ دنيا جي سڀني وڏن مفڪرن اڳواڻنءَ رهبرن٬‏ 
مصلحن: مشاهيرن: فلسفين ۽ دانشورن جي فڪر جي جهلڪ 


ند سات ند تات ڏس ند بيشنتر اتل اچ 
عنوان تحت انسان جي ڇھ هزار سالن جي تاريخي تناظر کي 
بيان ڪندي چوي ٿو ته اها ڳالھ سمجهڻ ضروري آهي ته 
پيغمبر اسلام جي آمد کان اڳ دنيا ۾ مڪمل اونداهي ڪونه 
هئي؛ جيئن عام طور بيان ڪيو وڃي ٿو. ان جو مثال هن ريت 
آهي ته اوڀر ۾ گوتم ٻڌ ۽ اولھ ۾ حضرت عيسيٰ جي تعليمات 
ڪي يڪ رت ند 
مصطفيٰ ٤‏ جو مثال ”نور علي نور ئ يعني روشني مٿان 
روشني آهي. مطلب هن جي روشني ٻين سڀني تي غالب پئجي 
وئي. تنهنڪري اهي دؤر اسان کي نسبتا اونداها نظر اچن ٿا. 
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علامه صاحب انساني تاريخ جي مطالعي جي آڌار تي اهو 
نتيجو قائم ڪري ٿو. اهو ان شخصيت جو ڪمال هو جنهن 
انسانيت جا ابدي اقدار متعارف ڪرايا ۽ اهي آهن انساني 
مي لده: بر ارين احتزاءَ انسافيٹا: قائرن ڪي نالاتي 
وغيره. ڇا ان شخصيت کان اڳ ڪو اهو تصور ڪري 
سگهيو ٿي ته سڀ انسان برابر آهن. عربيءَ کي عجمي تي ۽ 
رهندو سڀ انسان آزاد ڄاوا آهن: ۽ آزادي انهن سڀني جو 
هڪجهڙو حق آهي. علامه صاحب جو دليل صاف ۽ سادو 
آهي ته جيڪڏهن توهان کي انساني تاريخ ۾ ان کان اڳ اهڙو 
مثال ڪونه ٿو ملي ته ٻڌايوء: ورنه ان حقيقت جو اعتراف 
ڪريو ته اهو سڀڪجھ ان شخصيت جي اثرات سبب آهي. 
علايڊ ضايب نهان رڪ لفظن ۽ بڌاض راه اهن 
سڀ تصورات پيغمبر اسلام جي آمد کان پوءِ ممڪن ٿي پيا 
جن جو سرچشمو الهامي ڪتاب قرآن آهي. سڀ سائنسي ۽ 
سماجي علوم ان الهام ۽ تعليمات جي نتيجي ۾ وجود ۾ آيا. هاڻي 
جڏهن اهي سڀ تصورات ان الهام يا انقلاب جو نتيجو آهن جن 
ٿان بيقيير الان ڪر انسائنٹ:آن اچ ناي 
عمل پيرا آهي ته پوءِ ان سچائيءَ کي قبول ڪرڻ ۾ عذر ۽ 
بهانو ڇو؟ ان جو جواب علامه صاحب هن طرح ڏنو آهي ته 
يورپ جا مفڪر ۽ دانشور هن حقيقت کي گهڻو لڪائن ٿا بلڪ 
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ان حد تائين جو هو بدديانتيءَ جا مرتڪب ٿيا آهن. ليڪن 
ساڳئي وقت علامه صاحب جو چوڻ آهي ته يورپ جي ممتاز 
مفڪرن مان البت پوئين دور ۾ گوئٽي (1749 کان 1832) 
۽ انگريز دانشور ڪارلائل (1795 کان 1881) سرفهرست 
آهن جن تاريخ ۾ پيغمبر اسلام جي ڪردار کي گهڻو ڪجھ 
ساراهيو آهي. 
جيئن هنن تقريرن مان معلوم ٿيندو ته دنيا جا ٻيا مفڪر هڪ 
طرف علامه صاحب ڪارلائل جو اڪثر ذڪر ڪري ٿو 
تنهن ڪري اچو ته ڏسون ته هو پاڻ هن سلسلي ۾ ڇا ٿو چوي. 
”پيغمبر اسلام بحيثيت هيرو ئ مشهور انگريز دانشور ڪارلائل 
جو فڪر انگيز مقالو آهي. جيڪو هن 8 مئي 1840 تي پيش 
ڪيو هو جنهن ۾ هو چوي ٿو: 
هاڻي اهو دور اچي پهتو آهي جڏهن ڪنهن انسان کي خدا 
تصور ڪرڻ جو سوچي به نٿو سگهجي:؛ پيغمبرِ اسلام جي 
شخصيت جي باري ۾ هو واضح لفظن ۾ چوي ٿو: 
0٣585 0116 0]1)]10668 0‏ 116 ,50111 ]5116118768 / 
٣71011۱ 118]‏ ]6811165 11 06 0111 ]08111606 
516 06 0) 0[00111660 56[1]1180 1161 
هو نهايت عظيم ۽ خاموش روح وارو انسان هو هن ۾ سچائي 
۽ خلوص کانسواءِ ٻيو ڪجھ نه هو فطرت هن کي سراپا 


30 














سچائي ۽ صداقت جي علامت طور موڪليو هو٬‏ جنهن جو 
هو اعليٰ نمونو هو. 
اڳتي چوي ٿو: 
1-1 ]11-60]) 701606 8 811181115 0615116011 07010 106 1' 
1[ ]111115 8110 0] 1161۱ .]116817 09711 5 6 118]111 
1 071110 5[ ع6156 ٳاڇ ,6156 1101111116 0) 85 ]0816 ٣106‏ 
0011199119 
بيشڪ اهڙي انسان جو هر قول فطرت جي سيني مان 
سڌوسنئون جنم وٺي ٿو. اهوئي سبب آهي جو هر انسان اهڙي 
آواز يا سڏ ٻڌڻ لاءِ پاڻ کي مجبور محسوس ڪري ٿو تڏهن 
انسان صرف اهوئي آواز ٻڌي ۽ سمجهي ٿو ۽ ان جي مقابلي 
۾ ٻيو هر آواز هوا جي سوساٽ وانگر بيڪار آهي. ڪارلائل 
اسلام جي صحيح معنيٰ الله اڪبر جي تھ تائين پهچي وڃي ٿو. 
تڏهن ته چوي ٿو: 
1-6ع 1[85ا0[1111] 8118 108615 111666 511 ]1118 
0٣000, 118] )]161-6‏ 01 015 016 ]10115618 ,1101111118 
]11015 116 8110 ,[ٳڄ 69061 اه 11 ,600) 0116 85ة7؟ 
16061٤0 ][1[1111. 1118] ) 5‏ 516 ,108615 اڄ 1689”6 
+ع 1 ع6156 11011۱1118 5[ 6 1161) ]0118 8118 ,)8168 
,8161101-1681 07000611106[15, 1681137[ 116) 5[ 16]] 
5 5115151115 )1115 15ا 101806 ه6]] .[168 16 5[ 6]] 
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٣96), 07٣6 8110 811 1] 11165 816 011116 511806107٣ 01 
]1111, 8 )1 81151017 881111611 ٣611118 6 
]11]6111[8[ 5[]091611001”. 41181۱ 4106817 )600 15 81686 
8118 01161۱ 8150 1518111, 1118] 0٣6 101115] 511191111] 
16 06008. 1118] 0111٣ 7]10[6آ؟‎ 5)16118]]۱ 1165 1 
1765181160 511101111551011 0 ][[11, 071 18]50 6۱761 
]]6 006 )60 115. ٣01 )1115 0٣0110, 8110 ]01 6 
0)]1161'! '1 1۱6 011118 116 5611085 0 115, 0٣616 1] 
06811] 581186 0760156 01681۱ ]68)11, 511811 68 0, 
51811 66 ]0656, 0٣6 651811 01115619656 )0 )600. 1] 
1115 06 15[8111, 5875 )606]116, 60 006 110] [[ڙ‎ 
11٣6 11 15[811( .7!- 1 

”اهي بت ۽ قصا ڪهاڻيون حقيقت کان خالي ڪاٺ جا پُتلا ۽ 
هٿ جا گهڙيل افسانا آهن. ڇو ته صرف هڪ خدا آهي جيڪو 
سڀني جو خدا آهي ۽ ان ڪري اسان کي سڀني بُتن کي ڇڏي 
صرف ان هڪ خدا ڏانهن رجوع ڪرڻو آهي. بيشڪ صرف 
اهو خدائي عظيم آهي ۽ ٻي ڪابه شيءِ سندس برابري نٿي 
ڪري سگهي. اهوئي حق حقيقي آهي. اهي ڪاٺيءَ مان ٺهيل 
بوتا جُڙتو ۽ غير حقيقي آهن. بيشڪ اهوئي حق آهي جيڪو 
موجود آهي؛ هن ئي اسان کي پهريائين خلقيو ۽ اڃان تائين 
اسان جو پالڻهار آهي. اسين توڻي ٻي سموري مخلوق هن جو 
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پاڇو يعني مظهر آهيون. اسان کي عارضي پوشاڪ پهريل 
آهي پر پردي پويان هن جو ابدي شعاع آهي. بيشڪ اهو الله 
بلند ۽ بالا آهي يعني ”الله اڪبر ئ- اسلام جو مطلب به الله جي 
مرضيءَ آڏو سر جهڪائڻ یا تسليم ڪرڻ آهي. اسان جي 
سموري قوت ۽ طاقت جو مدار هن جي مرضيءَ کي مڃڻ ۾ 
سمايل آهي؛ اسان کي هن جي رضا تي راضي رهڻو آهي پوءِ 
ڀلي هو ڇا به ڪري! ان جو تعلق هن دنيا سان هجي يا ٻي دنيا 
سان هو موت کي موڪلي يا ٻي ڪاشيءِ ان کان به وڌيڪء 
اها اسان لاءِ بهتر آهي ۽ ان ۾ اسان جي بهتري آهيء اسان کي 
هر حال ۾ هن جي حڪم آڏو سر جهڪائڻو آهي. هاڻي 
جيڪڏهن اهو اسلام آهي جيئن گوئٽي سمجھهيو آهي: ته پوءِ 
ڇا اسين سڀ اسلام کي مڃڻ وارا نه آهيون؟ 

آخر ۾ هو ٻڌائي ٿو ته محمد (كٌة) الله جو رسول ڇو آهي؟ 
06 111۱ )66, 50111 0711016 1111817111180'5][ )118 1' 
,11111 160 001151158 11611 11' 8181108 115 1) 71]1ا؟ 
0٣616 11111001“ )811] 8116 6‏ غ]1 11 85 [166] 511011108 
181 6177 0785 ,011118 ]811) 11111001 ”9 [011 
1٣091061106 1180 )1115[]96818] 01” 0700‏ ]118 1' 
68111 110111 111111 8551118( ,1 16766811118 ”؟(ا 111111 
0811٤11655, )118] 116 )1161 61016 0٣85 0‏ 8110 
,5 1-68]111)) اڄ 0 581116 1116 1[11097]1 1118166 10 
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6 115 ”؟9] ]1116811 0٣118]*٣85‏ 16 1115 
[1٣0[9[16] 01 )6007 '1 1۱15 10060 15 110] ٣ [)11011] 15‏ 
2 -17. 11681111186 1116 
”انهن حالتن ۾ جڏهن محمّد (#) جي روح مٿان ان اعليٰ 
سچائي جي روشنيءَ جو پرتوو پيو ته هن فطري طور ان 
جي اهميت کي محسوس ڪيو ۽ اهو واقعي هڪ قدرتي امر 
هو. اها قدرت جي هن جي مٿان ناقابل بيان فياضي هئي جنهن 
جو کيس احساس ٿيو ۽ جنهن کيس اونداهي ۽ اوجهڙ کان 
محفوظ رکيو. بيشڪ اھا ايڏي وڏي حقيقت هئي جنهن جو 
اظهار هن کي پوري دنيا جي آڏو ڪرڻو پئجي ويو. هن جو 
اهو قول ”محمّد (ټڅ) الله جو نبي آهي يعني ”محمذڌ رسول اللهً 
آهي مان اهائي مراد آهي: ان جو اهوئي حقيقي مطلب آهي.“ 
اهي آهن اهي الفاظ جن جي ڪري علامه صاحب ڪارلائل 
کي وڏي عزت جي نگاھ سان ڏسي ٿو ۽ بار بار هن جا حوالا 
ڏئي ٿو. 
هن ڪتاب جي هڪ ٻي تقرير ”انساني حقن جو ڏهاڙوئ ۾ 
پهريائين جتي علامه صاحب خطبه حجة الوداع جي حوالي 
سان اهو واضح ڪري ٿو ته انساني حقن 1[1111181۱) 
[15 ]11 جو تصور اسلام ڏنو٬‏ اتي هو پاڻ نبي ڪريم كِة 
جي ذات سان والهانه عشق جو جواز هن طرح پيش ڪري 


ٻُڻ 
. 
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”منهنجا دوستو: منهنجا ڀائرو٬‏ منهنجا شاگردؤ: آءٌ هينئر 
اصل حقيقت ڏانهن واپس اچان ٿو يعني انهيءَ سرچشمي يا 
ماخذ جو نالو کڻان ٿو. جيڪو آءٌ بار بار دهرائيندو رهان ٿو 
شايد جنهن جو نالو ٻڌي توهان ٿڪجي پيا هوندا. پر آءُ ان 
نالي سان بيحد پيار ۽ محبت ڪريان ٿو ڇو ته منهنجي 
حياتيءَ لاءِ اهو نالو آب حيات آهي: آءٌ اهو نالو کڻندي ڪڏهن 
به ڪونه ٿو ٿڪجان. ۽ اهو آهي محمّد ټَڅ. بلڪه آءُ ان 
شخصيت جو ذڪر سامعين حضرات جي سامهون ايترا دفعا 
ڪري چڪو آهيان جو هو چئي سگهن ٿا ته مون کي ٻئي 
ڪنهن جي خبر ئي ڪونهي. هائو. ٻڌي ڇڏيو. مون وٽ ڪو 
اسٽالن ڪونهي. ڪو روسو. ڪو والٽيئر ڪونهي. بس 
ائين سمجهو ته آءٌ انهيءَ نالي وٺڻ تي مجبور آهيان. منهنجو 
ان شخصيت کان سواءِ گذارو نٿو ٿئي. آءٌ سچ ٻڌائڻ تي 
مجبور آهيان: ڀلا آءٌ ڇو تاريخ کي مسخ ڪريان ۽ ڪوڙ 
ڳالهايان جيئن منهنجا پيارا انگريز ۽ جرمن دوست ڪندا 
رهيا آهن. انهيءَ ڪري آءٌ تيرهن سؤ سال پوئتي هليو وڃان 
ٿو ۽ ڏسان ٿو ته هو ئي انهن سڀني ۾ تمام وڏي ۽ عظيم 
شخصيت آهي. 

”سورة اللهب ۽ ”سورة اعليٰ“ جي سمجهاڻي ڏيندي علامه 
صاحب قرآن فهميءَ جو اعليٰ ثبوت ڏنو آهي سڀ کان پهرين 
هو ٻڌائي ٿو ته هر انسان جو فڪر سندس ماحول ۽ ذهني 


5د 














انسان برابر آهن قومون قوم پرستي يا نسل پرستي جهڙوڪ 
جرمن ان مرض ۾ مبتلا آهن ته ان مان سندن ذهني پستي ۽ 
آهي اهوئي سبب آهي جو حضرت موسيٰ کي جڏذهن هڪ 
هزار سال گذري ويا ۽ حضرت عيسيٰ تشريف فرما ٿيو ته هن 
:ڪڪ ھا رساي 
شريعت ۾ ظاهري عمل جي مثبت ۽ منفي هئڻ تي زور هو پر 
ڪيو ويو اسان جي مذهب ۾ اها ڳالھ اڃان وڌيڪ اڳتي وڌي 
جو چوڻ آهي ته قرآن هڪ خالص روحاني طريقي جي ابتدا 
ڪري ٿو اهو قديم زماني جي معتقدات کي عام نٿو ڪري؛ 
قرآن جي هر آيت ان تي شاهد آهي ته اهو الفاظ سان گهٽ ۽ 
معنيٰ تي وڌيڪ زور ڏئي ٿو. اهو قرآن ئي هو جنهن جامد 
بت جو خاتمو ڪيو ۽ انجي بجاءِ زندھ خدا جو تصور ڏنو٬‏ 
قرآن ئي سڀني مروج نمونن کي دفن ڪرڻ لاءِ چيو ۽ سارو 
زور عمل جي نيت تي رکيو٬‏ نيت جنهن جي ڪا ظاهري 
ٿو: 
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”قرآن دراصل روحانيت جو ڪتاب آهي: ۽ ان لحاظ 
سان اهو معنيٰ ۽ مفهوم کي عمل جي ظاهري صورت 
۽ شڪل تي ترجيح ڏي ٿو. ان ڳالھ جو غير مسلم به 
اڦرار ڪن ٿا ته قرآن انسان جي اندر جي وڌ ۾ وڌ 
همت افزائي ڪري ٿو ۽ ظاهري رسم و رواج کي گهٽ 
اهميت ڏئي ٿو. ايتري حد تائين جو عبادت لاءِ ڪنهن 
عبادت خاني جو هجڻ ضروري ناهي. نڪو ان لاءِ 
ڪنهن مقرر مذهبي اڳواڻ جي ڪا حاجت آهي. ڪي 
خاص ريتيون رسمون ڪونهن: بلڪ انهن جي ڪا 
ٿوري پتي به اسلام ۾ ڪونهي: جيڪي اڳين مذهبن ۾ 
هيون.“ 
علامه صاحب جن جي فڪر جو ماحصل يا ٻين لفظن ۾ هنن 
تقريرن ۾ جنهن نڪتي تي وڌ ۾ وڌ زور ڏنو ويو آهي اهو هي 
آهي ته جديد دنيا ۾ پڙهڻ ۽ لکڻءء علم ۽ سائنس جو بنياد الهامي 
ڪتاب قرآن شريف جي ڪري آهي. هن لاءِ هو اسان کي 
تاريخي پس منظر ۾ وٺي وڃي ٿو ته ڇا قرآن کان اڳ اهڙو 
ڪو صتاب هو جنهن پڙهڻ لکڻ جي ڳالھ ڪئي هجي. اها 
حقيقت سڀني کي معلوم آهي ته قرآن ئي اهڙو ڪتاب آهي 
جنهن جي شروعات پڙهڻ جي حڪم سان ٿي آهي. اهڙيءَ 
طرح علامه صاحب وڏي دعويٰ سان چوي ٿو ته جديد سائنس 
جو بنياد به قرآن جي ڪري آهي هونئن ته قرآن ۾ ڪيتريون 
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آيتون آهن. پر هن آيت جو خاص طور بار بار ذڪر ڪري 


ٻن 


ٿو: 
ِنَّ فِي خَلق السَمٰوٰتِ وَال‫زضِ واخٰتِلاف الَيّلِ وَالشَهَارِ ايٰتِ لُولِي الآَبَاب- (آل 
عمران: 190) 
0000000090 
زماني ۾ اهڙو ڪو ڪتاب ٻڌايو جنهن ۾ اهڙو واضح حڪم 
ڏنو ويو هجي ته وڃو ۽ خدا جي فطرت جو مطالعو ۽ مشاهدو 
ڪريو. سڌي سنئين ڳالھ آهي ته فقط اهو هڪڙو الهامي 
ڪتاب ئي آهي؛ جنهن مشاهدي جي باقاعدي دعوت ڏني آهي 
بلڪ ان کي فرض قرار ڏنو آهي مسلمانن ان حڪم جي بجا 
آوري ڪندي مشاهدي (05617500011()) جو طريقو اختيار 
ڪيو: جنهن مان سائنسي مشاهدي جو طريقو وجود ۾ آيو٬‏ ان 
ڪري علامه صاحب چئي ٿو ته سائنس مسلمانن جي ڪري 
وجود ۾ آئي ۽ اها ان قرآني حڪم جو نتيجو آهي. 


الد منابانن خااسلاني. 
ڪارناما ”حياتيءَ جي اوسر ”سائنس جو بنيادي تصور٬:‏ علم 
نباتياتء سائنس ۽ فلسفو: لازمي تعليم جهڙين تقريرن ۾ ان 
نڪتي کي نهايت عالمانه انداز ۾ پيش ڪيو ويو آهي. 
لات 
زبردست استدلال هن ريت آهي: 
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”اڄڪلھ گفتگو هلي رهي آهي ته مذهب سائنس جي خلاف 
آهي: آءٌ توهان کان پڇڻ گهران ٿو ته الانجي ڪهڙو مذهب 
سائنس جي خلاف آهي: پر توهان جو مذهب سائنس آهي؛ 
اهو مون سو دفعا دهرايو هوندو ته مسلمانن لاءِ 
تجربيگاه (310138101-7.]) عباتگاه جي حيثيت رکي ٿي. 
قرآن شريف ۾ حڪم ڏنو ويو آهي ته سوچيو. غور و فڪر 
ڪريو. تجربا ڪريو. مشاهدا ڪريو ۽ الله تعاليٰ جي 
ڪائنات ۽ فطرت ڏسو. جيڪڏهن الله تعاليٰ کي ڏسڻ چاهيو 
ٿا ته پوءِ اهو طريقو آهي: آءٌ اهي آيتون لکي کڻي آيو آهيان. 
سَنْريهم يتا في الافاق وَفِي َلَُسمِمْ حَٿى يَتټَنَ لهم آنلَهُ الم َ (خم 
سجده: 53) 

گويا جيستائين توهان حق ۽ سچ حاصل نٿا ڪريو: تيستائين 
تجربا ڪندا رهو. 

منهنجا ٻچا توهان کي شرم اچڻ گهرجي ٻئي ڪنهن کي نه! 
ٻيو ڪو چئي سگهي ٿو ته مذهب سائنس جي خلاف آهي: پر 
توهان کي ائين چوڻ نه گهرجي. 


هڪ ٻي تقرير ”لازمي تعليم“ ۾ ان موضوع کي اڳتي وڌائيندي 
آخري راءِ ڏيندي چوي ٿو: 

مذهب توهان کي سائنس ڏئي ٿو ۽ سائنس توهان کي مذهب 
ڏئي ٿي پر توهان ان کي ابتو رکو ٿاء مذهب ڪائنات ۾ زندگيءَ 
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جي هلت چلت جو نالو آهي سائنس اسان کي فقط اهو ڏئي 
سگهي ٿي جيڪو سائنسدان حاصل ڪيو آهي: سائنس کي ان 
کان وڌيڪ اڃان حاصل ڪرڻو آهي جيڪو ان وقت تائين 
حاصل نه ڪيو آهي پر اسان اڳيئي ان کي ايمان طور قبول 
ڪيو آهي. اسين ان کي جاري رکيو اچون ۽ پنهنجي اکين سان 
ڏسي پاڻ کي مطمئن ڪريون ٿا ۽ تسليم ڪريون ٿا ته جيڪي 
اسان کي ان اٿارٽيءَ ڏنو آهي؛ اهو حقيقت ۽ سچ آهي؛ اسان 
فقط ان جي پوئواري ڪندي حقيقتن تي پهچي ويا آهيون! 
”ايمان ۽ ان جو فلسفيانه بنياد“ ۾ هن استدلال کي وڌيڪ اپٽار 
سان پيش ڪيو ويو آهي. 


”ڪائنات انسان ۽ زندگي؛ جي عنوان تحت تقرير ۾ علامه 
صاحب ان بنيادي سوال سان شروعات ڪري ٿو ته اسان 
ڪيئن وجود ۾ آيا آهيون ۽ هن ڌرتيءَ جي گولي تي اسان جي 
ڪهڙي حيثيت آهي. پهرين ته اسان جا حواس درجي بدرجي 
اسان کي حاصل ٿيا آهن؛ ۽ ٻيو اهو ته حواسن جي ذريعي 
جيڪو علم حاصل ٿئي ٿو اهو ڪيتريقدر قابل اعتبار آهي. 
مثلاً اسان جيڪي ڪج اکين سان ڏسون ٿا ڇا اسين انهن جي 
شاهديءَ تي اعتبار ڪريون ٿا ته اسين صحيح رهنمائي 
حاصل ڪري رهيا آهيون. يا گمراهي! آخر اسان جي جسم ۾ 
اهي ٻه سوراخ يعني اکيون صرف ڇوٿيون ڏسن؛ اسان جي 
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جسم جو باقي ڪوبه حصو يا هٿ اکين وانگر ڇو ڪونه ٿا 
ڏسن. 

علامه صاحب چوي ٿو ته ڇا اسان کي اهو احساس آهي ته 
انسان جي حيثيت ڪنهن اهڙي جيت جڻيي کان وڌيڪ ناهي 
جيڪو ڌرتيءَ جي گولي سان چنبڙيل آهي ۽ اهو گولو پنهنجي 
پوري رفتار سان ڦري رهيو آهي. انسان جو مثال بلڪل اهڙو 
آهي جيئن ڪا مک ڀت تي لڙڪي پئي هجي ۽ ان جو مٿو 
هيٺ يا اُبتو هجي. پر اها مضبوطيءَ سان چهٽيل آهي ۽ ڪري 
ڪونه ٿي؛ ڇا اسان جي حيثيت اها ڪونهي! ڇا اها حقيقت 
ناهي ته اسان جي عمر اهڙي حالت ۾ سٺ ستر يا وڌ ۾ وڌ 
هڪ سؤ سال آهيَ جيڪو پڻ سج جي چوڌاري ڌرتيءَ جي 
چڪر ڪاٽڻ جو عرصو آهي: انهيءَ دوران اسان جو خاتمو 
ٿي وڃي ٿو. ڇا ان اُبتي حالت ۾ لٽڪيل اهڙي انسان کي سجاڳ 
يا بيدار ذهن جو مالڪ چئي سگهجي ٿو؟ ٻين لفظن ۾ جنهن 
ٿي. اهابخق ڪوتهي دااهو: خا .اهت اين ڪر هر اٿ 
جو ڪيئن سمهي پيو ۽ صبح جو ڪئين سجاڳ پيو ٿئي 
بلڪ اسين چئون ٿا ته هي اسان جو نظام شمسي آهي ۽ اسين 
ڄاڻون ٿا ته ڌرتي ڪئين وجود ۾ آئي ۽ اسان ارتقائي مرحلا 
ڪيئن طي ڪيا. ڇا اسين اهو ڄاڻندي سڀ ڪجھ ڄاڻي ورتو 
آهي يا اسان اهو سڀڪجهڄاڻندي به ڪجه نه ڄاتو آهي. علامه 
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صاحب هن سوال جو جواب ڏيندي چوي ٿو ته اسان بلڪل 
ستل آهيونء دراصل اسان ننڊ ۾ پيا ڳالهايون ۽ ننڊ ۾ پيا هلون. 
اسان پنهنجي سٺ ستر سالن جي عرصي واري زندگيءَ ۾ 
ڪجھ گهڙيون يا ڪجھ منٽ به جاڳيل ۽ بيدار نه آهيون: 
مطلب اسين ننڊ ۾ هلندڙ کان وڌيڪ ڪجه به نه آهيون. 
علامه صاحب جي هيءَ سموري تقرير هڪ حديث جي 
عاليشان تشريح آهي جيڪا هو پاڻ پيش نه ڪري سگهيو 
آهي پر لڳي ٿو ته سندس شعور ۾ آهي جنهن جي اسان هتي 
نشاندهي ڪريون ٿا. 

الناس ڀنا موا واذا ماتو فانتبهو 

يعني انسان ننڊ ۾ آهن پر جڏهن مرندا ته سجاڳ ٿيندا. 


علامه صاحب جي خالص سائنسي ڄاڻ ۽ سوچ جو مظاهرو 
”حياتي جي اوسر“ ۽ ”سائنس جو بنيادي تصور“ ۾ ملي ٿو٬‏ جتي 
هن ان ڳالھ تي روشني وڌي آهي ته ڪائنات ۾ زندگي ڪيئن 
وجود ۾ آئي: يا بلڪ هو اسان جو نظام شمسي ڪيئن وجود ۾ 
آيو؟ سج ۽ ڌرتيءَ جو پاڻ ۾ ڪهڙو تعلق آهي هيءَ ڌرتي يا 
ان تي مادو ڪيئن وجود ۾ آيو يا سج جي ڪري مادو ڪيئن 
وجود ۾ آيو؟ زندگيءَ جو ظهور ڪيئن ٿيو آهي؛ اتي ئي علامه 
صاحب ان مزيدار حقيقت جو انڪشاف ڪري ٿو ته 
جيڪڏهن ڌرتي اسان جي ماءُ آهي؛ جيئن عام طور سمجهيو 
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وڃي ٿو ته پوءِ سج اسان جو ابو ڏاڏو آهي ڇو ته ڌرتيءَ جو 
وجود ۽ مٿس هر عمل جو ڪارڻ سج آهي. سائنسي نظريي 
موجب ڌرتيءَ جي گولي جي ٿڌي ٿيڻ سبب مادي جون ٽي 
صورتون گئس؛ پاڻيٺ ۽ ٺوس ظاهر ٿيون. هاڻي هڪ طرف 
ايٽم وجود ۾ اچي چڪا هئا جيڪي اليڪٽران ۽ پروٽان تي 
مشتمل هئا ته ٻئي طرف خليه ([1[ع:)) جيڪو پڻ ايٽم سان 
مشابهت رکندڙ هو ڇو ته ان جو به هڪ مرڪز يا نيوڪليئس 
ٿئي ٿو ۽ ان جي چوڌاري پروٽو پلازم هوندو آهي. اڄڪلھ 
پروٽوپلازم جي بجاءِ سائٽو پلازم ۽ سيل جي مرجز یا 
نيوڪليئس جي ڳالھ ڪئي وڃي ٿي. سائٽو پلازم هر وقت 
حرڪت ۾ آهي ان ڪري کيس جيو یا حياتيءَ وارو چئجي 
ٿو. اهو ان حرڪت سبب نئي آهي ته اهو معلوم نٿو ڪري 
سگهجي ته نيوڪليئس ڪهڙي هنڌ آهي. هن تقرير ۾ هڪ 
هنڌ علامه صاحب چوي ٿو: 

”اچو ته سڀ کان پهريائين هن حقيقت کي تسليم ڪريون ته 
رڳو اسين انسان زنده ناهيون. بلڪ حقيقت اهاآهي ته هن 
ڪائنات ۾ ڪابه شيءِ مرده يا غير ذي حيات ناهي: 
جيڪڏهن ڪائنات ۾ ترتيب ۽ ترڪيب نه هجي ها ته ايٽم به 
ڪونه ٺهن ها ۽ نه وري انهن مان وڌيڪ ٻي ڪنهن نموني 
۾ ڪا ڪم جي شيءِ وجود ۾ اچي ها جيئن پاڻي وغيره. جيئن 
توهان کي ٻڌايو ويو ته اهو پهريائين تابڪار مادي مان گئس 
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جو پيدا ٿيڻ هو ۽ بلڪل هڪ نئين نرالي شيءِ جو ظهور 
جنهن کي حياتي يا جيوت چئجي ٿو (قرآن جي آيت يخرج الحي 
من الميت مان ڪن اهڙي مراد ورتي آهي). 

ساڳي نقرير ۾ اڳتي چوي ٿو: 

”آءٌ هر وقت ان ڳالھ تي زور ڏيندو رهيو آهيان ته ڪوبه 
اڪيلو ايٽم ترتيب ۾ هجڻ کان سواءِ ظاهر نه ٿيو آهي. هن 
سلسلي ۾ ڪاربان جي ايٽم جو مثال اسان جي سامهون آهي؛ 
جيڪو هڪ ٻئي سان يعني پاڻ ۾ اڻ کٽ شڪلين ۾ ملي 
نامياتي (0(1891160) مرڪب جي صورت ۾ ظاهر ٿين ٿا. 
ڪڪ 3 لڪ ته 
قدرت جي مرضيءَ مطابق اها ڌرتي ئي آهي جنهن مان 
سڀڪج ۾ پيدا ٿيو آهي: قرآن پاڪ جي لفظن ۾ اها ڌرتي توهان 
جي مقابلي ۾ گهٽ معجزو نه آهي۔ _==. 

علامه صاحب ٻئي هنڌ قرآني آيت ”واللہ آَبَتَكْم مَنَ الاَزضِ لَبَاقًا“ 
يعني الله توهان کي ڌرتيءَ مان نباتات وانگر اپايو آهي.؛ جي 
جيڪا سمجهاڻي ڏني آهي: ان کي پڻ هن پس منظر ۾ سمجهڻ 
جي ضرورت آهي. 

ڀلا هاڻي اچو ته ڏسون ته علامه صاحب ڊارون جي نظريهء 
ارتقا (1100[1101011 0 01-7ع7'[1) بابت ڇا ٿو چوي. علامه 
جو خيال آهي ته ارتقا جي نظريي جا ابتدائي خدوخال مسلمان 
سائنسدان اڳيئي پيش ڪري چڪا هئا. البت ڊارون ڌرتيءَ تي 
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ڪيترن ٻيٽن ۽ ملڪن ۾ وڃي حقائق گڏ ڪيا ۽ انهن کي 
پنهنجي انداز ۾ پيش ڪيو. ان حد تائين ڊارون جي سائنسي 
مهم جوئي قابل تحسين چئي سگهجي ٿيء ليڪن "حياتيءَ جي 
اوسر واري تقرير ۾ علامه صاحب ڊارون جي ان نتيجي بابت 
جنهن موجب هو انسان کي باندر جي ترقي يافته شڪل 
سمجهي ٿو. هڪ سوال جو جواب ڏيندي چوي ٿو ته اسان ۽ 
يونان وارن جي تمدن ۾ اهوئي فرق آهي؛ هو چون ٿا ته باندر 
ئي انسان آهي ته پوءِ ڇا اسان انهن جي نقاليءَ ۾ انسان کي 
”باندر انسان“؛ چئون؟ اڳتي وضاحت ڪندي چوي ٿو: 
دراصل باندر پنهنجي سطح تي رهيو ۽ خليي (11ع)) جو 
سفر اڳتي جاري رهيو٬‏ هتي سمجهڻ جي ڳالھ اها آهي ته 
جيئن نئين شڪل نمودار ٿئي ٿي ته اڳين شڪل (نوع) جو 
تعلق باقي نٿو رهي ۽ هاڻي توهان هن نئين شڪل يا نوع کي 
ٽوڙي مروڙي ائين ڪونه ٿا چئي سگهو ته اها ساڳي ڳالھ 
آهي ۽ اهو عمل به ساڳي نوعيت جو آهي. 

هتي اهو ٻڌائڻ دلچسپيءَ کان خالي نه ٿيندو ته تقريباً اهو علمي 
اعتراض جيڪو علامه صاحب ڊارون جي انسان ۽ باندر جي 
ظاهري مشابهت بابت ڪيو هو: علم حياتيات جي جديد ماهرن 
پڻ ڪيو آهي: فرينچ سائنسدان ڊاڪٽر ماريس ٻُڪيل پنهنجي 
ڪتاب (1]811 01 0118111 16]) 1815 ا٣)‏ ۾ جيڪو 1976 
۾ منظرِعام تي آيو. هن طرح رقمطراز آهي. 
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ترجمو: ڊارون جي ئي زماني ۾ سندس نظريي کي ڪي 
انتهاپسند محقق ان حد تائين کڻي ويا جو اها دعويٰ ڪرڻ 
لڳا ته وٽن اهو ثبوت آهي ته وڏو باندر (جنهن کي پچ ڪونه 
ٿئي) ئي انسان جو پيش رو آهي. ليڪن اهو اهڙو وائڙو خيال 
آهي جنهن کي موجوده دور جا ذميدار ماهر ارضي سائنسدان 
مڃڻ لاءِ تيار ناهن. اصل ڳالھ آهي ته باندر جو انسان جو 
پيش رو هجڻ وارو تصور هڪ لحاظ کان بلڪل ناقابل فهم 
آهي ۽ ٻيو ته انسان جو تمام ڊگهي عرصي دوران تبديلين 
ذريعي موجوده شڪل و صورت تائين پهچڻ پوري ريت ثابت 
ٿيل حقيقت آهي. تاهم ٻنهي ڳالهين کي ملائڻ سان انتها درجي 
جي غلط فهمي پ پيدا ٿئي ٿي ۽ ان لاءِ تمام ڪمزور دليلن جو 
سهارو وٺي ارتقا (1:00111)1011) جهڙي لفظ ۾ ويڙهي پيش 
ڪيو وڃي ٿو. اهو بدقسمتيءَ سان ان جو نتيجو آهي جو 
ڪي ماڻهو انسان بابت ان لفظ ارتقا جي استعمال سبب اهو 
سمجهڻ تي مجبور ٿيا آهن ته واقعي انسان گوڙيلا باندر مان 
نڪتو آهي يا اهو سندس پيش رو آهي. (انسان جو بڻ بڻياد: 
ص 170) 

هنن تقريرن ۾ ان موضوع تي بار بار روشني وڌي وئي آهي 
ته نه رڳو ڪائنات جي پر انسان جي تخليق به ارتقائي مرحلا 
طي ڪيا آهن هن سلسلي ۾ علامه صاحب قرآن شريف جي 
هيٺين آيتن ڏانهن ڌيان ڇڪائي ٿو: 
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(1) وَيُفُرِجُ الَحَيً مِنَ الَمَيّتِ وَيُخُرِجُ الْمَيّتَ مِنَ الَحَي (19:30): 
هوئي مرده کي زنده مان ۽ زنده کي مرده مان ٻاهر ڪڍي 
ٿو. 
(2) وَجَعتا مِنَ الماءِ كُلَ شيٰءِ حَىًّ (31:21): اسان هر شيءِ 
پاڻيءَ مان پيدا ڪئي. 
(3) وال اَنْټَتكْ مَنَ الاَزض قَبَافا (17:71): الله توهان کي ٻوٽن 
وانگر ڌرتيءَ مان ڦٽايو. 
(4) خَلقؾ السَانَ مِنَ صلصال كالفكًار (14:55): هن انسان کي 
کڙڪندڙ مٽيءَ مان پيدا ڪيو. 
(5) خَلْقَ الَسَانِ مِنْ طِيْنِ (7:32) : هن انسان کي مٽيءَ مان پيدا 
ڪيو. 
علامه صاحب جو چوڻ آهي ته مجموعي طور هنن آيتن ۾ 
انساني تخليق جي مرحلن جي چڱيءَ ريت نشاندهي ڪئي 
ويئي آهي. مولانا رومي شاهدي ڏيندي ان حقيقت کي نهايت 
خوبصورتيءَ سان چند سٽن ۾ سموهيو آهي: 

ازْ جمادي مردم و نامي شدم 

وزنما مردم: به حيوان برزدم 

مردم از حيواني و آدم شدم 

پس چه ترسم کي زمردن كم شوم 
حملهء ديگ بميرم از بشر 
تا برآرم از ملائک پر و سر 
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بار ديگر از ملک قربان شوم 
آنچه اندر وهم نآيد آن شوم 
معنيٰ: مان جمادات مان فنا ٿيڻ بعد نباتي ٿيس 
نباتات مان فنا ٿي وري حيوان ٿيس 
مان حيوان مان فنا ٿي پوءِ انسان ٿيس 
پوءِ آءٌ ڇو ڊڄان ته مرڻ بعد ختم ٿي ويندس 
بلڪ ٻيهر جڏهن بشريت مان فنا ٿيندس 
تڏهن ملائڪن وانگر مٿو ۽ پَرَ هوندا 
ليڪن جڏهن اها ملائڪن واري حالت قربان ڪندس 
تڏهن آءُ اهو ٿيٴ نو نڌيڻ جيڪو سنهنجي خدال هاڻ باهر آهي. 


”ذهن ۽ جسم؛ جي عنوان هيٺ علامه صاحب هڪ لحاظ کان 
فلسفي جي بنيادي مسئلي ”روح ۽ مادي؛ يا آدرشيت ۽ ماديت 
ڪري ٿو. هو پهريائين اهو واضح ڪري ٿو ته ڪائنات خود 
وحدت آهي ۽ ان ڪري نامياتي کي غير نامياتي کان الڳ 
هه 
سگهجي اهو وڌ ۾ وڌ هڪ ڏاڪي کان ٻئي ڏاڪي يا هڪ 
سطح کان ٻي سطح تائين پهچڻ جو معاملو آهي. بلڪ اسان 
ڏسون ٿا ته غير نامياتي بتدريج نامياتي ٿي پوي ٿو ۽ اهو وري 
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هڪ نئين شڪل به اختيار ڪري وٺي ٿو. اڳتي اهڙي سطح 
به اچي ٿي جو نباتات کي حيوانات کان ۽ حيوانات کي انسانيت 
کان صحيح معنيٰ ۾ الڳ نٿو ڪري سگهجي. ليڪن اتي اهي 
هڪ ٻئي ۾ ضم ٿي وري نئين شڪل ۽ روپ ۾ ظاهر ٿين ٿا؛ 
جنهن کي ظهور (1211161861106) ڪوٺن ٿا. 

هاڻي جيستائين ذهن جي ڪنهن عمل جو تعلق آهي ته ان لاءِ 
ٻن ڳالهين کي سمجهڻو پوندو٬‏ علم ڇا آهي ۽ عمل ڇا آهي ۽ 
ڏسڻو اهو آهي ته ڇا ٻنهي ۾ ايڪو آهيء حقيقت اها آهي ته علم 
نيل ان و] نڪرنهي. ال جوينغال نان نهنج انخضاټي 
نظام (5175060111 5ء11) ۾ ملي ٿو. ڇو ته جڏهن به دماغ 
کي ڪنهن شيءِ جو علم ٿئي ٿو ته ان بابت مناسب عمل جو 
ظهور ٿئي ٿو جنهن کي (40)1011, ع11616) چئجي ٿو پر 
جيڪڏهن ائين نٿو ٿئي ته معنيٰ اعصابي نظام ۾ ڪا خرابي 
آهي. ان جو سادي ۾ سادو مثال توهان جي وات ۾ ڪنهن 
زهريلي شيءِ جو داخل ٿيڻ آهي. توهان ڏٺو هوندو ته ان کان 
اڳ جو توهان کي واقعي اهو علم ٿئي ته توهان جي وات ۾ ڇا 
آهي. توهان فوري طور ٿوڪي ڪڍي ڇڏيو ٿا. 


انساني تاريخ جي ٻئي مرحلي تي ذهن ۽ مادي 8118 1111۱06) 
(1]81]6[ ۾ تنازعي جي سوال اُڀري اچي ٿو. تڏهن گوتم ٻڌ ۽ 
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ٿا ته فقط جسماني ضرورتن لاءِ زندھ رهڻ فضول آهي. مطلب 
ان مرحلي تي ذهن ۽ مادي کي هڪ ٻئي کان الڳ بلڪ 
متضاد تصور ڪيو ويو ۽ ٻنهي جي ضرورتن کي پڻ ان لحاظ 
سان ڏٺو ويو. ٻين لفظن ۾ ظاهري ۽ باطني؛ عارضي ۽ ابدي٬‏ 
پاڪ ۽ ناپاڪ دنيا جا تصور سامهون آيا. اتان ئي مذهبي ۽ 
غير مذهبي (5601191 8110 1)61]0115) تصور اُڀريا. 
يڪن هي سن ڪر مقصنڌ جي نه هؤ. اڻهيءَ جي ينيا 
نه بلڪ اڳيان هڪ عظيم مقصد هو. اتي پهچڻ کان پوءِ علامه 
صاحب چوي ٿو ته هن دنيا توڙي ڪائنات ۾ جيڪا به شيءِ 
ٿي آهي يا ٿيرهي آهي اها ڪنهن مقص ۽ رٿا تحتاٿي رهين 
آهي؛ ڀلي اسان کي ان جي خبر نه هجي یا نه پئجي سگهي. ان 
جو سادي ۾ سادو مثال اهو آهي ته اسان جو ڪيترو به ننڍو 
عمل ڇونه هجي بنا مقصد جي نٿو ڪري سگهي. انساني 
تاريخ جو مثال به ائين آهي تاريخ جو ڪوبه واقعو بغير ڪنهن 
مقصد جي نه ٿيو آهي. مطلب علامه صاحب بامقصد 
واڌ (011106861110) نظريي جو قائل آهي. 

انهيءَ پس منظر ڏيڻ کان پوءِ علامه صاحب حضرت محمّد 
۽ تاريخ ۾ اسلام جنهن کي هو ڪٿي ”نئون نياپو۽ به سڏي 
ٿو٬‏ بابت چوي ٿو ته ان مطابق زندگي هڪ ڪُل یا وحدت 
آهي. سموري ڪائنات هڪ آهي جنهن کي مذهبي اصطلاح 
۾ توحيد چئجي ٿو. اسلام جو پيغام ٻنهي مختلف ۽ متضاد 
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دنيائنء جيڪڏهن اهي آهن: ته انهن کي ملائي هڪ ڪرڻ 
آهي. تڏهن ته چيو ويو ته هيءَ دنيا هڪ ڏاڪو آهي جنهن تان 
چڙهي توهان اڳين يا ايندڙ دنيا ۾ داخل ٿيو ٿا ڇوته ٻنهي ۾ 
جدائي ڪونهي. اهو اعلان ڪيو ويو ته آسماني ۽ زميني؛ 
مذهبي ۽ غير مذهبي: مقدس ۽ غير مقدس جهڙي تفريق بلڪل 
غلط آهي: اهو ان جو نتيجو هو جو جڏهن ٻئي دنيائون هڪ 
ٿي ويون ته پوءِ هر انسان مذهبي اڳواڻ جي حيثيت اختيار 
ڪري ويو يا مذهبي اڳواڻ جي حيثيت ختم ٿي وئي. 
جنهنڪري پوري زمين مسجد ٿي وئي يا عبادتگاھ ۽ مصلو 
بنجي وئي ۽ پوري ڪائنات مٿان هڪ قوت جي ڪارفرمائي 
نظر اچڻ لڳي. هر انسان ٻئي انسان جي مدد ڪرڻ جو پائبند 
ٿي پيو: سرڪار ۽ حڪمرانيءَ جو پراڻو تصور ختم ٿيو ۽ ان 
جي جاءِ تي ”سماجي انتظام؛ (505106111۱ [506018) جڳھ 
والاري. اهوئي نئون نظريو يا نئون آدرش هو جنهن تي زور 
ڏيندي علامه صاحب چوي ٿو: 

”هاي. انهيءِ. نين .: منظر و ”جيڪن. ماتنهو. اسر 
مذهبيً (11181ع56) هجڻ جي ڳالھ ڪن ٿا خاص طور 
جڏهن تيرهن سو سال اڳ اهو پيغام اچي چڪو ته انهن 
ماڻهن تي افسوس کائڻ گهرجي. اهڙو ماڻهو جيڪو چوي ٿو 
ته سندن حڪومت ”غير مذهبي“ آهي. اهڙوئي ڀليل آهي 
جهڙو ٻيو ماڻهو چوي ٿو ته سندن حڪومت مذهبي 
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آهي.دراصل اهي ٻئي قرآن کان اڳ واري زماني جي ڳالھ 
ڪن ٿا جيڪا تيرهن سؤ سال اڳ ختم ٿي چڪي: هينئر 
اهڙي ڪابه ڳالھ نٿي ڪري سگهجي ته هيءَ مذهبي رياست 
آهي يا غير مذهبي. اهو سمورو بحث ئي فضول آهي. ٻئي 
توهان ڪنهن به رياست لاءِ اهڙي غلط فهميءَ جو شڪار 
آهيو ته پوءِ اصل ڳالھ کي نه سمجهي سگهندا. 

جڏهن ڪو شهري اها دعويٰ ڪري ٿو ته هن جي رياست 
غيرمذهبي آهي ته ان جا ٻه مطلب ٿي سگهن ٿاء. هڪڙو اهو 
ته دنيا ۾ سندس نظريي مطابق ٻن قسمن جون شيون موجود 
آهن جيئن پاڪ ۽ ناپاڪ ۽ ان سان گڏ اهو ته سياست يا 
حڪومت طرز حڪمرانيءَ کان ڪا الڳ شيءِ آهي. 
سندس ٻيو مطلب آهي ته هن جو مذهب ايترو پراڻو آهي جو 
ان تي عمل پيرا نٿو رهي سگهجي ۽ جيتوڻيڪ مون ان کي 
ترڪ نه ڪيو آهي: پر عملي زندگيءَ ۾ اهو قابل عمل ناهي۔ 
تنهنڪري آءٌ وڌ ۾ وڌ ان کي پنهنجي نجي زندگيءَ تائين 
محدود رکان ٿو. انهيءَ ڪري: آءٌ پنهنجي روزمره ۽ ڪم 
ڪار واري زندگيءَ ۾ ڪنهن ٻئي نظريي تي عمل ڪندس: 
ڇو ته منهنجو مذهب ان ڏس ۾ ڪا رهنمائي ڪري نٿو 
سگهي. ظاهر آهي ته هنن ٻنهي ڳالهين کان ٻاهر سندس 
ڪوٽيون مقصد ڪونهي. گويا هڪ مدي خارج نظريو 
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جمهوري قدامت سببان هلندو اچي جيڪو ظاهر آهي ته قرآن 
کان اڳ واري دور سان واسطو رکي ٿو جڏهن دنيا ٻن قسمن 
۾ ورهايل هئي. حالانڪ حقيقت اها آهي ته محمد څ جي پيغام 
بعد ”مذهبي؛ ۽ ”غير مذهبي؛ اصطلاح بي معنيٰ ٿي چڪا آهن 
۽ ڪوبه باشعور انسان اهي استعمال ۾ نٿو آڻي سگهي.“ 

"ڇا مذهب ترقيءَ جي راھ ۾ رڪاوٽ آهي؛ ۾ علامه صاحب 
مذهب جي معنيٰ ۽ مفهوم کي واضح ڪري ٿو. هو پنهنجي 
ان نظريي تي زور ڏئي ٿو ته مذهب ۽ انسان جي ارتقا گڏوگڏ 
ٿيندي رهي آهي. انسان ڪڏهن به هڪ هنڌ بيٺل نه رهيو آهيء 
هو ذهني ۽ فڪري طور اڳتي وڌندو رهيو آهي. مذهب ان 
لحاظ کان انسان جي اهڙين ضرورتن کي پورو ڪيو آهي؛ 
مذهب جي اهائي افاديت يا ڪارج آهي. ان لحاظ کان مذهب 
جي ڪابه قديم صورت قابل قبول نٿي ٿي سگهي بلڪه اهائي 
ترقيءَ جي راھ ۾ رڪاوٽ يارنڊڪ جو باعث بنجي ٿي. هر 
انسان وٽ مذهب جو پنهنجو تصور آهي: ڏسڻو اهو آهي ته 
هن جو اهو تصور جديد دور جي تقاضائن جي پيش نظر 
سندس جسماني ۽ ذهنيءَ فڪري ۽ روحاني ضرورتن جو 
پورائو ڪري سگهي ٿو يا کيس ڪنهن کڏ کوھ ۾ غرق ڪرڻ 
وارو آهي. هن سلسلي ۾ ويهين صديءَ جي پهرئين اڌ ۾ اڀرندڙ 
نظرين جهڙوڪ فاشزم: نازي ازم وغيره جيڪي ڪجھ وقت 
لاءِ مذهب جي جاءِ وٺي چڪا هئا ۽ پنهنجي اصليت جي لحاظ 
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کان مدي خارج نظريا هئا٬‏ توهان ڏٺو ته انهن انسانيت سان ڇا 
0 اه پٰ‬يصس-=---=--“25 اه 
چئجي. مذهب اهڙي حقيدي يا ويساھ جو ئي ته نالو آهي جنهن 
تي توهان عمل پيرا آهيو؟ مذهب جي ٻي عملي تعريف ڇا ٿي 
هاڻي ان لحاظ کان علامه صاحب مسلمانن کي به تنقيد جو 
نشانو بنائي ٿو؟ هو پڇي ٿو ڇا توهان وٽ اسلام جو صحيح ۽ 
سچو تصور موجود آهي. جيڪنذهن ها ته پوءِ اڄ اسلامي 
ملڪن جا سربراھ گهڻي ۾ گهڻا بادشاھ ڇو آهن؟ توهان جي 
ڪتپ انسانيت کي پڙهڻ ۽ لکڻ يغني اقرٳٍ قله سان آشلنا 
مسخ ٿي چڪو آهي ۽ اهوئي مسخ شده تصور اسان ترقيءَ ۾ 
وڏذي ۾ وڏذي رڪاوٽ آهي. جذهن اسان پنهنجي تصور جي 
تصحيح ڪنداسين ته وري ترقيءَ جي شاهراھ تي گامزن ٿي 
پونداسين. 

ڇا اها حقيقت ناهي ته جڏهن توهان وٽ اسلام جو صحيح 
تصور هو ته توهان دنيا ۾ وڌ ۾ وڌ ڪتاب لکيا ۽ پيش ڪيا؟ 
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ڪتاب به نه هئا پر توهان وٽ بغداد ۽ قرطبه جي ڪتبخانن 
۾ لکين ڪتاب موجود هئا ۽ انفرادي طور يا ذاتي طور عالمن 
وٽ سوين هزارين ڪتاب هئا٬‏ اها ان وقت جي ڳالھ آهي 
جڏهن هڪ عالم سڳوري وقت جي بادشاھ جي گاديءَ واري 
هنڌ منتقل ٿيڻ کان ان ڪري انڪار ڪيو جو کيس ڪتابن 
منتقل ڪرڻ لاءِ چار سؤ اٺ گهربل هئا٬‏ جنهن جو يادگار 
سنڌيءَ جو اهو پهاڪو آهي ته هو ته ڪو اٺ ڪتابن جا 
پڙهيو آهي؟ 

اڄ اسان جي جاءِ مغرب ورتي آهي جيترو ڪو ملڪ ترقي 
يافته آهي اوترو ان ملڪ ۾ ڪتابن جي لکجڻ ۽ ڇپجڻ جو 
تعداد زياده آهي. علامه صاحب ان وقت جا انگ اکر ڏيندي 
چوي ٿو ته سڀ کان زياده يعني 18 هزار ڪتاب آمريڪا ۾ 
0 هزار ڪتاب انگلنڊ ۾ 12 هزار ڪتاب جپان ۾ شايع ٿي 
رهيا آهن. گويا ڪتاب ئي ڪنهن ملڪ جي ترقي ماپڻ جو 
پيمانو آهنء اڄ دنيا جي ڪنهن به ڪنڊ ۾ شايع ٿيل ڪتاب 
امريڪا جي ڪانگريس لئبرري ۾ رکيو وڃي ٿو! 

”مذهب ۽ قانون“ ۾ علامه صاحب اهڙي جديد ذهن جي ان 
غلطفهميءَ جو ازالو ڪري ٿو جيڪو چوي ٿو ته اسان کي 
اخلاقيات کپي مگر مذهب نه گهرجي:؛ علامه صاحب جو چوڻ 
آهي ته اهو سوال مذهب جي پراڻي تصور تي مبني آهي جنهن 
مطابق توهان ڪنهن مذهبي شخصيت کي مذهب جو منبع 
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سمجهو ٿا يا هن کي مذهب جي برابر سمجهو ٿا. اهو صحيح 
آهي ته تاريخ جي هر دور ۾ مذهب چال چلت ياروش جا ڪي 
اصول ٻڌايا آهن جن کي اخلاقيات چيو ويو آهي ۽ اهي مذهب 
جو حصو سمجهيا ويا آهن٬‏ پر مذهب اهو سڀ ڪجھ 
ڪونهي؛ مذهب اخلاقيات کان گهڻو ڪجھ آهي؛ ائين کڻي 
سمجهو ته اخلاقيات جو مطلب آهي ته ڪيئن هلجي پر 
ڪيڏانهن هلجي ۽ ڇو هلجي: اهو مذهب ٻڌائي ٿو. منهنجي 
منزل ڪهڙي آهي: منهنجي زندگيءَ جو مقصد ڇا آهي؟ ان 
جو جواب فقط مذهب ڏئي سگهي ٿو. جيستائين قانون جو تعلق 
آهي ته اهو ڪنهن جو اختيار يا مرضي آهي جيڪا اسان کان 
ڪنهن نه ڪنهن طرح مٿي آهي. اها اعليٰ جو ادنيٰ تي مڙهيل 
اختيار آهي. قانون رسم جي بنياد تي وجود ۾ اچي ٿو. هڪ 
لحاظ سان مذهب قانون به آهي ڇو ته ان جي پويان ”اعليٰ 
اختياري؛ وارو تصور ڪارفرما آهي. 

ڪاف ري بج يي ٿو ناه ايام ٫ڃي‏ ٫ظوو‏ رس ٹ هت كين بظدم 
ڪري ڇڏيو. پر ائين نه آهي اسلام ان کي ختم نه ڪيو پر ان 
کي مڪمل ڪيو. اسلام مذهب جي آخري صورت آهي جيڪا 
تيرهن سؤ سال اڳ ٻڌائي وئي آهي. رسول ڪريم ٬ة‏ جن 
فرمايو مون کان پوءِ ڪوبه نبي ڪو نئون پيغام کڻي ڪونه 
ايندو. تنهنڪري؛ جڏهن ڪا نئين خبر اچڻي نه آهي ته مطلب 
پيغام پهچي ويو آهي. جيڪي ڪجھ پهچڻو هو تنهنڪري 
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مذهب جي ارتقا ختم ٿي هاڻي ٻيو ڪو مذهب ڪونه ايندو. 
انسان کي ڪيڏانهن هلڻو آهي اهو صاف طور ٻڌايو ويو آهي 
ته هن کي ڪنهن وڌيڪ روشنيءَ جي ضرورت ناهي. 
يڪن اها ڳالڍ اال نتان لاءِ انفرااى٫ظر9«‏ صضيخټنخ ته آهي 
جو چئي سگهون ته اسان زنده آهيون پر اسان جي ارتقا مڪمل 
ٿي وئي آهي. دراصل اهائي ڳالھ سمجهڻ جي آهي ته اسين 
زنده آهيون ۽ اسان ارتقا ڪريون پيا ٻين لفظن ۾ اسان جو 
مذهب ارتقا يافته آهي پر اسان جيستائين جيئرا آهيون اسان جي 
ارتقا جاري آهي. 

علامه صاحب جي سياسي فڪر توڻي جديد سياسي نظرين 
جي حوالي سان ”خليفن جي دور ۾ جمهوريت٬؛:‏ ”مذهب ۽ جديد 
ذهن جي ڪشمڪش ”عورتن لاءِ ووٽ جو حق٬‏ ”اسلام ۽ 
انساني حقوق٬‏ ”شاھ ولي الله ۽ عمرانيات“ نهايت اهم تقريرون 
آهن. 

جيئن ته علامه صاحب انساني سماج جي ارتقا جو قائل آهي 
جنهن جو مطلب آهي ته ادارا انساني ضرورتن جي مطابق 
وجود ۾ آيا آهن. انهن ادارن جو وقت ۽ حالتن سان موافق هجڻ 
ضروري هو تڏهن ئي اهي ادارا ڪارآمد ٿي سگهن پيا. هاڻي 
جستائين حڪمرانيءَ جو تعلق آهي ته حضور ڪريم َة جن 
جي ڏينهن ۾ بيعت لفظ حڪمرانيءَ لاءِ آيو. تڏهن ته پاڻ 
چيائون آءٌ هنن ڳالهين کي مڃان ٿو ۽ ان جي توهان کي دعوت 


56 














ڏيان ٿو جيڪي ان قانون ۽ ايمان کي تسليم ڪن ٿا ته اهي مون 
وٽ اچن. آءٌ اقتدار ۽ حڪمراني نٿو چاهيان. آهي سڀ مدي 
خارج تصور (9]00605) آهن. بيعت لفظ هونئن ”بيع“ مان 
نڪتو آهي جنهن جي معنيٰ آهي وڪرو ڪرڻ. پر اصطلاحي 
معنيٰ آهي ”معاهدو ڪرڻ؛ يعني ماڻهن جي وچ ۾ معاهدو. 
علامه صاحب جو چوڻ آهي ته روسو جو ”'سماجي 
معاهدو٬‏ (001100) 506181) انهيءَ اسلامي تصور جي 
پيداوار آهي. هن تي وڌيڪ تفصيلي بحث ”عورتن لاءِ ووٽ 
جو حق؛ ۾ ملي ٿو. مطلب اسلام ذاتي يا شخص حڪمرائنيءَ 
جو هرگز قائل ناهي ان جو وڏو مثال حضرت ابوبڪر 
صديق جي شخصيت ۾ ملي ٿو جنهن چيو ته توهان جيڪڏهن 
مون کي الاهي احڪامن جن بابت بيعت ورتل آهي؛ خلاف 
ڪم ڪندي ڏسو ته توهان تي منهنجي تابعداري لازم 
ڪونهي. ڇا ڪو بادشاھ پنهنجي رعيت کي ائين چئي سگهي 
ٿر.ااڻهيءَ ناي نات ڪلاي. لام صا خداي 
ٿو ته اسلام کان اڳ بادشاهن جي حڪمراني وغيره جا اهي 
سڀ مرحلا موجوده جمهوريت جي ظهور لاءِ ضروري هئا. 
حقيقت ۾ ان دور ۾ جمهوريت هڪ بيوقوفانه عمل ۽ چريائپ 
هجي ها. اها اسلام جي اچڻ سان آئي؛ ان کان اڳ ان جو 
تصور نه پيو ڪري سگهجي. اهو مذهب اسلام ئي آهي جنهن 
۾ نه ڪنهن انسان جي ۽ نه ئي ڪنهن ٻي شيءِ جي بلڪ فقط 


59 


ى 














الله جي قانون جي اطاعت ڪرڻي آهي: توهان ۾ نڪو 
حڪمران آهي ۽ نڪو محڪو.م. البت هڪ رهنما آهي جنهن 
کي مڃڻو آهي. 

مسلمانن جي حڪومت جو مثالي تصور اهو آهي ته جڏهن 
ڪوبه حڪمران حڪومت ڪرڻ جهڙي سوچ جي همت نه 
ڪري گويا جڏهن هر فرد پاڻ تي حڪم هلائي ۽ ٻيو ڪو هن 
ٿي ڪم نه هلاتي دواءِ اللة تعاليٰ جي, ڌر ٽيءَ تي ڪون هي 
به اختيار ڪونهي ته توهان تي حڪم هلائي. انهيءَ لاءِ ئي 
توهان ڄاوا آهيو اهوئي توهان جو ورڻو آهي. 

انساني حقن جهڙوڪ آزادي ۽ مساوات وغيره جي باري ۾ 
علامه صاحب تحقيقي انداز ۾ بيان ڪندي چوي ٿو ان جو بنياد 
اهي الفاظ آهن جيڪي ”خطبه حجة الوداع؛ ۾ ملن ٿا ۽ اهي 


عري ٬‏ ولا لأبيضَ على أسوةَ ٬‏ ولا لأسوةَ على 
اأبيضن -۔- 9 بالتَقوَى ۽ التَاسُ من آدمُ. وآدمُ من 
تراب 


ت 


ليس العربي علي اعجمي فضل 
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يعني عرب کي ڪنهن غير عرب گويا ٻئي ڪنهن انسان تي 
ڪا برتري حاصل ناهي. ان جو ناقابل ترديد دليل ۽ ثبوت به 
مختصر لفظن ۾ ڏنو ويو. 
كلکم من آدم و آدم من تراب 
يعني توهان سڀ آدم منجهان آهيو ۽ آدم مٽيءَ مان پيدا ٿيو هو. 
تاريخ ان ڳالھ جو ثبوت فراهم ڪري ٿي ته اسلام کان اڳ هر 
انساني معاشرو ڪيترن طبقن ۾ ورهايل هو جنهن جي پٺيان 
اوچ نيچ وارو تصور هو. علامه صاحب ٻڌائي ٿو ته انساني 
مساوات جو اهو تصور جيڪو انهن الفاظن ۾ ملي ٿو جڏهن 
انگريزن وٽ پهتو ته هنن ان جو ترجمو هينئن ڪيو: 
11 1:06 8110 11186 101811۱ 1161۱'الآ 
7 28 161۱]) 055 110'ال 
يعني جڏهن آدم ڪوڏر هڻندو هو ۽ حوا اُن ڪتيندي هئي ته 
پوءِ سڀ هڪجهڙا ٿياء ڪوئي گهٽ وڌ نه ٿيو. 
هتي علامه صاحب مغرب وارن جي ان لحاظ کان سرزنش 
ڪري ٿو ته هو ڪڏهن به ان حقيقت کي قبول ڪرڻ لاءِ تيار 
ناهن ته هنن وٽ اهي اقدار اسلام جي ڪري پهتا آهن. بلڪ 
هو ان حد تائين وڃي ٿو جو کين ڪوڙو ۽ تاريخ کي مسخ 
ڪرڻ وارو ڪوٺي ٿو. 
هاڻي جستائين انسان جي آزاد هجڻ جو تعلق آهي ته اهو به 
قرآن جي ڪري آهي جنهن انسان کي ”پڙهڻ لکڻ“ جي لائق 
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سمجهي کيس سوچ سمجھ ۽ فعل مختيار قرار ڏنو. ڇا اهڙو 
سبق دنيا جي ٻئي ڪنهن ڪتاب ۾ ملي ٿو يا ٻي ڪا تهذيب ان 
کان اڳ اهڙو ڪو مثال پيش ڪري ٿي. ڇا مذهبي ڪتابن يا 
پڙهڻ لکڻ تي صرف مذهبي طبقي جي اجاره داري ڪونه 
ان ڪري ڪيترن تقريرن ۾ ۽ خاص طور انساني حقن واري 
تقرير ۾ هو مغرب وارن تي سخت تنقيد ڪري ٿو ته هو ان 
حقيقت جو ٿورو به اعتراف نٿا ڪن. حالانڪ گذريل ستن 
صدين ۾ سندن تهذيب ۾ ان جا ڪيترا ثبوت ملن ٿا. اهو اسلامي 
اٿثرات جو نتيجو هو جو _يورپ نئين سوچ ‏ ۽ 
جاڳرتا (11815591106ع11) سان همڪنار ٿيو ورنه ٻارهين 
صديءَ ۾ به ڪليسا وارن ارسطوءَ جي ان نظريي سان مڪمل 
اتفاق ڪيو هو ته انساني معاشري ۾ غلاميءَ جو هجڻ 
ضروري آهي. 

علامه صاحب ”انساني حقن“ واري تقرير جي آخر ۾ ان ڳالھ 
تي سخت افسوس جو اظهار ڪري ٿو ته روسو جهڙو مفڪر 
۽ انساني آزاديءَ جو علمبردار به هن سلسلي ۾ پيغمبر اسلام 
جي تاريخي ڪردار سان انصاف نه ڪري سگهيو. روسو 
ارڙهين صدي ۾ فرانس جو وڏو سياسي ۽ تعليمي مفڪر هو. 
02 ۾ هن جا ٻه ڪتاب ”ايملي (اميل) ۽ ”سماجي 
معاهدو“ (0011)0) 506181) منظر عام تي آيا. جن کي 
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نذرآنئش ڪيو ويو ۽ هن کي ڏيھ نيڪالي مليء ۽ هو انگلنڊ ۾ 
اچي هيوم وٽ پناهگزين ٿيو. 1770ع ۾ هن اعترافات يا 
سوانح (011]65510115:)) لکڻ شروع ڪيا جن سندس شهرت 
۾ وڌيڪ اضافو ڪيو. روسو جي تحريرن کي فرينچ انقلاب 
جو پيش خيمو سمجهيو وڃي ٿو٬‏ سماجي معاهدي ۾ هن جو 
مشهور قول آهي: 
1 5[ 16] 711616 7 661 0911 ,1166 00111] 15 1]811[ 
.011 
انسان آزاد پيدا ٿيو آهي پر هو هرهنڌ زنجيرن ۾ جڪڙيل آهي. 
سماجي معاهدي ۾ هو اهو خيال پيش ڪري ٿو ته طاقت کي 
حق (18]0]) يعني صحيح ٻين لفظن ۾ قائون نٿو قرار ڏئي 
سگهجي. قوت یا طاقت جي استعمال کي هو اجتماعي ارادي 
يا قوم جي مرضي جي برابر سمجهي ٿو. ان جي ٻي ڪا 
صورت نٿي ٿي سگهي. مطلب روسو جي نظر ۾ انساني 
آزاديءَ کي برقرار رکڻ مثالي حڪمراني جو بنيادي شرط 
آهن. هن جي پنهنجن لفظن ۾: 
”اجتماع جي اهڙي صورت تلاش ڪجي جنهن ۾ اجتماعي 
قوت ذريعي هر شريڪ انسان جي جان و مال جي حفاظت 
ٿي سگهي ۽ ان جي ڪري هر شخص کي ”ڪل“ ۾ شريڪ 
ٿيڻ جو موقعو ملي. ليڪن ان جي باوجود هو صرف پنهنجي 
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تابعداري ڪري ۽ سندس آزادي برقرار رهي جيڪا کيس 
علامه صاحب روسو جي اهڙن خيالن ۽ تصورات کي اسلام 
۾ بيعت جي تصور مان ورتل سمجهي ٿو جنهن ۾ پڻ فرد جي 
ڻين ڪي يي اهماتَ آهن:« لام ضناخت روينو لي. 
اعترافات جي حوالي سان ذڪر ڪيو آهي ته هو ڪٿي به 
پيغمبر اسلام جو حوالو نٿو ڏئي حالانڪ سندس تصورات 
الا نعليثات چين سڈي ياأڻ ٻڏنء ظراي ماش آهن. 
اسان هن سلسلي ۾ روسو جي ”معاهده عمراني؛ کي نظر مان 
ڪڍيو جتي هيٺيان الفاظ ملن ٿاء جن مان خبر پوي ٿي ته روسو 
اسلامي رياست ۽ سياست کان پوريءَ ريت باخبر هو تڏهن ته 
”هن مسئلي ۾ (حضرت) محمد (ه) جي راءِ بلڪل مناسب 
۽ صحيح هئي: جنهن پنهنجي سياسي نظام کي مڪمل طور 
متحد ۽ محڪم رکيو ۽ سندس جانشين خليفا به ان تي قائم 
رهيا ۽ اهو هيو حڪومت کي واحد ۽ غير منتقسم رکڻ ۽ ان 
ڪري اها بهترين حڪمراني هئي. مگر عربن ۾ خوشحالي 
۽ آرام پسنديءَ اچڻ جي ڪري کين وحشي قومن فتح ڪري 
ورتو. ان ڪري وري ٻنهي قوتن (حڪومت ۽ شريعت) ۾ 
علحدگي قانم ٿي وئي پر پوءِ به اها علحدگي مسلمانن ۾ گهٽ 
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۽ عيسائين ۾ وڌيڪ آهي.“ (معاهده عمراني- اردو ترجمو- 
ص 232) 

'اسلامي تاريخ“ جي عنوان تحت علامه صاحب پهريائين اهو 
سمجهائي ٿو ته لفظ مسلم صرف اهڙي انسان سان لاڳو ناهي 
جيڪو اسلام يعني خدا جي مرضيءَ جي آڏو سر تسليم خم 
ڪري ٿو بلڪ ان لفظ جو اطلاق هن پوري ڪائنات سان 
لاڱر آهي ضيڪا پڻ الخ اظاڃٍٿ جو بهٹ يناثلا 
ري :ري ڪان ال ۾ اٿ ډٳٿ بت وا 
اشارا ملن ٿاء بهرحال اها تفريق صرف انسانن ۾ ملي ٿي جن 
مان ڪجھ مسلمان آهن ۽ ڪجھ مسلمان ناهن؛ باقي ساري 
ڪائنات مسلم آهي؛ ڇو ته اها الاهي قوائين ۽ قاعدن جي 
داد ڪر سي 

تاريخ جي اهڙي جامع تصور پيش ڪرڻ بعد علامه صاحب 
جوا ٿو ان ڪر يع نور تاريخ کي سل سمڪجيان ٿا ۽ 
تاريخ جو اهڙو تصور قرآن جي ڪري ممڪن ٿيو٬‏ جديد 
دور ۾ تاريخ جنهن مفهوم ۾ لکي وڃي ٿي تنهنجو اڳي وجود 
ڪونه هو. قرآن شريف جي نازل ٿيڻ کان اڳ ڪنهن به 
شخص تاريخ لاءِ ائين نه سوچيو هو. 070 تاريخ 
هڪ زنده رڪارڊ ٿي پئي آهي ته الله تعاليٰي ڪائنات جي 
تخليق ڪيئن ڪئي ڪا 
ڪيو. هن جا قانون ڪهڙا آهن؟ اهوئي سبب آهي جو مسلمانن 
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۾ محقق پيدا ٿيا بلڪ مسلمانن ئي سيکاريو ته محقق ڪيئن 
ڪهاڻين کي ڇو رد ڪجي. اسلام کان اڳ ڪنهن به قوم ۾ 
اهڙي تاريخ نويسي ڪونه هئيء حد ته اها آهي جو هو سال 
به بيان نٿا ڪن. حالانڪ تاريخ معنيٰ وقت اندر ترقي! 
علامه صاحب موجب تاريخ مسلمانن جو فن آهي۔ ابن خلدون 
دنيا جو پهريون تاريخدان آهي جنهن تاريخ کي سائنسي ۽ 
فلسفيانه طريقي سان ڏٺو ۽ ان ڪري کيس بجا طور تاريخ جي 
فلسفي جو ابو چيو ويو آهي. اهو ابن خلدون هو جنهن چيو هو 
ته انسان ۽ معاشرو ماحول تي ٻڌل آهن٬‏ مطلب اهو رڳو فرد 
نه پر معاشرو پڻ ماحول جي پيداوار آهي. اهوئي نُڪتو اڳتي 
هلي ڪارل مارڪس جي نطريي جو بنياد بنيو. علامه 
صاحب جي لفظن ۾ ابن خلدون جو اهو نظريو جيڪو هن 
اٽڪل پنج سؤ سال اڳ ڏنو يورپ جي علمي دنيا ۾ اڃان تائين 
ڇانيل آهي. ان چوڻ ۾ ڪو وڌاءُ ڪونهي ته ابن خلدون جو 
پهريون وڏو شاگرد مانٽسڪيو )1107٤6500/607(‏ آهي٬‏ 
جيڪو فرانس ۾ پيدا ٿيو هو ”هن کان _پوءِ 
بڪل ((ع11011)1) آهي جيڪو انگلنڊ ۾ پيدا ٿيوء: هيگل ۽ 
ڪارل مارڪس جهڙا سوشالاجسٽ گهڻو پوءِ اچن ٿا جيڪي 
ماحول بابت مسلسل ڳالهائيندا رهيا آهن. 
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”شاھ ولي الله ۽ عمرانيات؛ ۾ وري علامه صاحب اهو کولي 
ٻڌائي ٿو ته ڪيئن شاھ ولي الله جو انساني معاشري بابت 
”انسان ڪبير ئ“ جو تصور ابن خلدون کان به گهڻو اڳتي وڌيل 
آهي. شاھ ولي الله جي مغربي مفڪرن سان ڀيٽ ڪندي چوي 


ٻُن 
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”شاھ ولي الله سوشالاجي یا عمرانيات: نفسيات ۽ اخلاقيات 
جو سمنڊ آهي ۽ ان جي مقابلي ۾ مشهور فلسفي هيوم جيڪو 
نفسيات جي ميدان ۾. هيوم کي عمرانيات جي خبر ئي 
ڪونهي,. ٻيا مفڪر عضرات _ وڌا ۾ وڌ 
ورڻي (1011ع11) ۽ ماحول (1:11011-0111116011) تائين 
محدود آهن. ليڪن هتي به شاھ ولي الله گهڻو اونهو ويو 
آهي. ڇو ته هو اهو تجزيو پيش ڪري ٿو ته خانداني پس 
منظر يا ورثڻي جو ڪيترو حصو آهي ۽ چؤگرد جي ماحول 
جو ڪيترو اثر آهي. هو ورثي ۽ ماحول جي وچ ۾ تضاد کي 
بحٹ هيٺ نٿو آڻي. بلڪ ٻڌائي ٿو ته ورثو خود ماحول کان 
متاثر ٿئي ٿو. مطلب هن جي راءِ موجب سماجي حالتون ئي 
انسان ۽ انساني سماج جي جوڙجڪ يا تعمير ڪن ٿيون. 
هاڻي ان لحاظ کان ويچاري ڪارل مارڪس تي ڪاوڙ اجائي 
آهي جيڪو سماجي ماحول کي نهايت اهم سمجهي ٿو ۽ چوي 
ٿو ته سرمايه دارانه (بور جوازي) سماج حالتن ۽ ماحول جي 
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پيداوار آهي. جيتوڻيڪ هيءَ ڪو وڏو مسئلو ناهي پر يورپ 
اڃان تائين ان مونجهاري مان نه نڪتو آهي. جيڪڏهن اهو 
حال آهي ته هو شاھ ولي الله جي ڳالھ ڪڏهن سمجهندا!“ 

تعليم علامه صاحب جو محبوب موضوع آهي ۽ هن موضوع 
جي مختلف پهلوئن بابت سندس ڪيتريون تقريرون ملن 
ٿيون. سڀ کان پهرين هو قرآن جي روشنيءَ ۾ تعليم جو 
مقصد ٻڌائي ٿوته اها توهان کي اونداهيءَ مان ڪڍي 
روشنيءَ ۾ وٺي اچي ٿي. وڌيڪ چوي ٿو ته انسان زنده رهڻ 
جي قابل ڪونهي جيستائين هو تعليم حاصل نٿو ڪري. بلڪ 
اڳتي چوي ٿو ته انسانء انسان ئي ڪونهي جيستائين هو علم 
حاصل نٿو ڪري. تعليم کي هو ”ذهني خوراڪ“ سمجهي ٿو 
۽ هڪ هنڌ چوي ٿو ته جسماني خوراڪ ايتري ضروري 
ناي يراي دهني. شور اك خن ٿه خ تن كاراتڻ ساڻ 
توهان سٺا حيوان ٿي سگهو ٿا پر ذهن کي خوراڪ ڏيڻ سان 
توهان سٺا انسان ٿي سگهو ٿا. ان سان گڏ علامه صاحب تعليم 
جي فلسفي يا مقصد تي زور ڏئي ٿوء هو چوي ٿو ته اڄ پوري 
دنيا ۾ تعليم جو مقصد واضح نه رهيو آهي. ان ڪري انسانيت 
کي حقيقي منزل جي ڪا خبر ڪونهي. بلڪ هڪ لحاظ 
سان اها تعليم انسانيت جي وڌيڪ خون خرابي ۽ فساد جو 
ڪارڻ بنجي رهي آهي. ڇا توهان سوچي سگهو ٿا ته جيترو 
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ڪوو ملڪ تعليمي طور وڌيڪ ترقي يافته آهي اهو ايترو 
وڌيڪ انسانيت جي قتل ۾ ملوثٹ آهي! 

”تعليم جو اصل مقصدٿ ۾ علامه صاحب واضح ڪري ٿو ته 
تعليم جو مقصد ڪڏهن به نوڪري حاصل ڪرڻ نه هجڻ 
کپي. بلڪ هو افسوس کائيندي چوي ٿو ته اڄ تعليم جو فقط 
اهو هڪڙو ئي مقصد وڃي رهيو آهي. اسلام جي نظر ۾ علم 
صرف علم پرائڻ خاص حاصل ڪرڻو آهي ان ڪري قرآني 
دعا آهي ته ”رب زدني علما“ يعني او منهنجا پالڻهار منهنجي علم 
۾ اضافو ڪر: گويا اهو سڄيءَ عمر جو معاملو آهي؛ ان جي 
وضاحت هڪ مشهور حديث ۾ ملي ٿي: 

اطلبو العلم من المهد اليٰ اللحد 

علم حاصل ڪريو پينگهي (ڄمڻ) کان وٺي مرڻ تائين. 

هن سلسلي ۾ علامه صاحب هڪ ٻي حديث به پيش ڪري ٿو 


جيڪا هن ريت آهي: 

الناس عالم او متعلم و باقيها هماج 

يعني انسان يا عالم آهن يا شاگرد باقي ٻيا سڀ كاڄ ۽ گاھ وانگر 
آهن. 

اسلام ۾ علم جي اهميت هتان واضح آهي ته ان کي ”فرض“ 


طللب العلم فريضة عليٰ کل مسلم و مسلمة 


69 














هتي علامه هڪ ٻي نهايت اهم ڳالھ ڪئي آهي ته علم جو 
مقصد حرام ۽ حلال جي تميز سيکارڻ به آهي. اوائلي مسلمان 
عالمن ۾ اها تميز وڏي حد تائين موجود هئي. ان ڪري هو 
ڪنهن به هٿ جي هنر کي عار نه سمجهندا هئا ڪيترا وڏا 
عال ڪير ي جاوايانيءَ يخالي ۽ طدابت تا حخڪنٽ ڪندا هئا. 
مطلب علم هنن لاءِ ڪمائي یا روزگار جو وسيلو يا ذريعو نه 
هو اسلامي تهذيب ۽ تمدن جو اهوئي روح هو علامه صاحب 
موجب افسوس جو مقام آهي جو اڄ علم وڌ ۾ وڌ حرام ۽ غلط 
ڪمائي جو وڏي ۾ وڏو ذريعو آهي. 

يي ٿا 3 ظدا ا8 
ڪري سخت تنقيد ڪري ٿو ته جيڪڏهن تعليم يافته طبقو 
پنهنجو مقصد ڪرسي حاصل ڪرڻ ۽ پنهنجو مفاد حاصل 
ڪرڻ سمجھي ٿو: بلڪ اٽلو انهن غريب طبقن جي خلاف 
استعمال ٿئي ٿو جن مٿان مڙهيل ٽئڪسن جي ڪري هو اتي 
پهتا آهن ته اهڙي تعليم پڪ سان بيماريءَ جو شڪار آهي. 
بلڪ اهڙي تعليم کان بس ڀلي آهي ۽ ان تي وڌيڪ پئسو ضايع 
نه ڪرڻ گهرجي. اسان جي اخلاقي پستيءَ جو وڏو سبب تعليم 
جو غلط تصور آهي. علامه صاحب جي نظر ۾ جاگيرداري ۽ 
وڏيراشاهي پنهنجي براين سان اڳيئي موجود آهن ۽ هينئر انهن 
سان گڏ اهو ٽيون طبقو ڪامورا شاهي آهي جيڪي پڻ هنن 
سان برابر جا شريڪ آهن. مطلب هينئر اسان جي تعليم جو 
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فقط منفي پهلو وڃي باقي بچيو آهي جيڪو وڏو نقصان پهچائي 
رهيو آهي. 

اسان جي تعليم ان حالت تي ڇو ۽ ڪيئن پهتي آهي: ان جا 
ڪيترائي اسباب آهن: ان جو وڏي ۾ وڏو سبب اسلامي تصور 
تعليم کان انحراف ياروگرداني آهي. ان جو آغاز خود مسلمانن 
به ڪيو جڏهن هنن علم ڪيميا يعني ڪيمسٽريءَ جو مطلب 
ڪيميا يعني سون ٺاهڻ تائين محدود ڪيو ۽ جڏهن هنن علم 
هيئت ۽ مشاهدي کي ڇڏي علم نجوم يعني ستارن وسيلي 
بادشاهؿ٫ي‏ سن جنگن شقن ذڪست لاءِ اتان 
ڪرڻ شروع ڪيو. 

هن سلسلي ۾ مسلمانن جي آخري تباهيءَ جو آغاز تڏهن ٿيو 
جڏهن مغربي قومن مسلمانن کي مفتوح ۽ نوآبادي بنائڻ شروع 
ڪيو. 

برصغير پاڪ و هند ۾ انگريز دانشور ۽ مؤرخ ميڪالي جي 
اها تقرير جيڪا هن 2 فيبروري 1835 ۾ برطانوي 
پارليامينٽ ۾ ڪئي هئي نوآباديت (016011128]1011:)) جي 
مقصدن کي پوريءَ ريت واضح ڪري ٿي. هن چيو هو: 


“][ [806 )0806[60 8617055 )116 [6116] 1 0 
0٣68001۱ 61 ]110018 8118 آ]‎ 11806 110] 56611 6 
[10615011 0710 15 8 0688817, 0٣110 15 8 1116] 511011 
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11[8[1 511011 .0011110177 115]) 11۱ 56611 1186[ 76810)1۱ا؟ 
٣511165, 0601016 01 51101۱ 0811061, 0‏ 111018[1 
60٣61 001101161٣ )5‏ 118 01٣0؟‏ 076 )1111 ]110 
006ع80] ٣61”‏ 16]) 681 01] 176 111۱1655 ,0011111157 
5[0911٣1]1118[ 0‏ 1161 15 07111011 ,118]1011 115 ]) ]60 
6 آ] 116161016 81108 11611]886 011111٣81‏ 
]3101611 31۱10 018 ع16 60[866 1 076 ]1168 
6) ]1 "101 ,111[01116) ”1161 ,51751611 6011081101 
0 016[6۱] 15 ]118 ا8 ]0168 1۱11۱٤1‏ 1) 111018115 
,099711 ”11611 11811 "68]61 81 81108 8000 5[ 11186[15[1] 
76 "1611]) ,65]66111 5611 11611 1056 [07[[1؟ 116 
0٣6 07811]‏ ]07118 006001116 [[[7ا0 "01160 8118 01116116 
٣" 181011."‏ "لا "01 8 ,1116111 

1111]5[1] 116) 06 40016665 5 "1180511189 1,018 
5 ا6[ 2"9 01۱ ]18111811161[ 


مطلب ته: 

”مون هندستان جي طول و عرض ۾ سفر ڪيو آهي؛ ۽ مون 
ڏٺو آهي ته هتي غربت ۽ چوري نه هئڻ برابر آهي. ملڪ ۾ 
گهڻي ڀاڱي خوشحالي آهي ۽ هِتان جا باشندا اخلاقي طور پڻ 
بلند آهن ۽ هو ذهني طور بالغ آهن. انهيءَ ڪري آءٌ نٿو 
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سمجهان ته اسان اهڙي قوم کي فتح ڪري سگهون ٿا يا انهن 
تي غالب پئجي سگهون ٿا جيستائين اسان انهيءَ جي اصلي 
لاق بعني ثثائتي ۽ زرخاي کارن کي 121 
ااهوئي سبب آهي جو آءٌ سفارش ڪندس ته هنن جي قديم 
مروج تعليمي نظام کي بدلائجي تان جو هو سمجهن ته سندن 
مروج نظام مدي خارج هو ۽ اهو سمجهڻ لڳن ته انگريزي 
تعليم ئي برتر ۽ اعليٰ آهي. 

جڏهن ائين ٿيندو تڏهن هو پنهنجو ذاتي شعور وڃائي ويهندا؛ 
پنهنجي تهذيب ۽ ثقافت کي وساري ڇڏيندا. فقط انهيءَ صورت 
۾ هو جيئن اسين چاهيون ٿا تيئن ٿي پوندا. جنهن کي صحيح 
معنيٰ ۾ مفتوح ۽ مغلوب قوم چئي سگهجي ٿو. 

شعر و شاعري: خاص طور شاھ عبداللطيف: اقبال٬؛‏ رومي ۽ 
حافظ جي شاعريءَ بابت هنن تقريرن ۾ گهڻو ڪجھ ملي ٿو. 
شاھ عبداللطيف جي شاعري ۽ فن جي باري ۾ علامه صاحب 
جو معرڪة الارا مقالو ”صوفي لاڪوفي؛ جي پهرئين جلد ۾ 
شامل آهي جتي اسان ان بابت تفصيلي تشريحي حوالا به مهيا 
ڪيا آهن. 

”سنڌي ادب ۾ جديد رجحاناته تحت علامه صاحب شاعريءَ 
لاءِ سڀ کان پهرين مشاهدي جي اهميت جو ذڪر ڪري ٿو. 
هو چوي ٿو ته شاعري جو اثر يا گهرائي سڌوسنئون شاعر 


1 ڪرنگهي جي هڏي ٽوڙڻ ۽ ن”قصان پهچائڻ “۾ شايد زمين آسمان جو فرق هجي! 
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جي مشاهدي سان تعلق رکن ٿا٬‏ جيترو سندس مشاهدو گهرو 
۽ وسيع هوندو اوتر سندس شاعري ۾ تاثير هوندو يا سندس 
شاعري ٻين کي متاٹر ڪري سگهندي يا سادن لفظن ۾ ٻڌندڙن 
۽ پڙهندڙن جي دل ۾ گهر ڪري سگهندي. ان کي هو ٻين 
لفظن ۾ چوي ٿو ته شاعر جيڪي ڪجھ ڏسي يا محسوس 
ڪري ٿو اهو ٻيا نٿا ڏسي سگهن: تڏهن ته شاھ لطيف چيو هو: 
جيڪي ڏٺو سو مون؛ ڀينر اوهان ڇا ڏٺو هو. 

هاڻي اها ڳالھ هر شاعر سان لاڳو آهي؛ پر هن مان هرهڪ 
جي مشاهدي جي سگھ ۽ بيان ڪرڻ ۾ زمين آسمان جو فرق 
آهي. علامه صاحب چوي ٿو ته سڀني فنونِ لطيفه سان اها ڳالھ 
لاڳو آهي خاص ڪري مصوري ۽ سنگ تراشي وغيره. 
شاعرء: مصور ۽ سنگتراش جي تخليق سندس جمالياتي 
احساس يا سونهن جي ساڃھ سان وابسته آهي؛ توهان هر روز 
آسمان ڏسو ٿا پر ان کان متاثر نٿا ٿيو پر جيڪڏهن اوچتو 
توهان تارن سان جهنجهيل آسمان جي ڪا تصوير يا پينئنگ 
ڏسي بيهجي وڃو ٿا ۽ توهان جي زبان مان از خود نڪري 
وڃي ٿو ته ڇا ته تصوير آهي؟ اهڙيءَ طرح توهان شعر ٻڌي 
چوڻ لڳو ٿا ته ڇا ته شاعري آهي؟ اهو احساس ئي توهان کي 
نئين زندگي ۽ نئين سوچ عطا ڪري ٿو. اهائي زنده آرٽ يا 
شاعري؛ آهي. مشاهدي ۽ احساس جي باري ۾ علامه صاحب 
جو وڌيڪ چوڻ آهي ته: 
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”جڏهن توهان پنهنجي ذهن کي ڏسڻ: ڄاڻڻ ۽ احساس واري 
انداز کان واقف ڪندا: فقط تڏهن ئي فطرت جي سونهن کي 
جذب ڪري سگهندا. وري جيترو توهان وڌيڪ جذب ڪري 
سگهندا. اوترو وڌيڪ ان جي موٽ ڏيندا ۽ توهان دنيا کي 
تعجب ۾ وجهي ڇڏيندا. جيئن لطيف ڪيو. توهان هن جي 
ڪابه سٽ پڙهو. مون فقط هن جون ٽي سٽون پڙهيون آهن٬‏ 
پر اهي ٽي سٽون به منهنجي بيان ڪرڻ جي وس کان ٻاهر 
آهن. ڇو؟ ڇاڪاڻ ته هن انهن کي لکيو ڪونهي. بلڪ هن 
اهي تڏهن چيون آهن جڏهن هو پنهنجي وجود کان الڳ هو ۽ 
جڏهن اسين به پڙهون ٿا ته پاڻ کي پاڻ کان الڳ محسوس 
ڪريون ٿا.“ 

علامه صاحب اتي پهچڻ کانپوءِ اها راءِ قائم ڪري ٿو ته 
لطيف ۽ اقبال جو هر لفظ ان حيثيت وارو آهي؛ اهوئي سبب 
آهي جو جڏهن توهان هنن جي شاعري ٻڌو ٿا ته توهان ۾ 
خر ڪت نداي ايو ٿو 

”اقبال جو پيغام“ ۾ علامه صاحب موجوده معاشري جي سماجي 
۽ اخلاقي مسائل جي باري ۾ اقبال جي شاعريءَ جي حوالي 
سان ڳالهائي ٿو ۽ ان لحاظ سان اقبال جي پيغام جي اهميت 
واضح ڪري ٿو. علامه صاحب نه رڳو هن تقرير ۾ بلڪ 
ڪيترن ٻين تقريرن ۾ به ان ڳالھ تي زور ڀريو آهي: ته انساني 
معاشري جو وڌيڪ ۽ وڏو مسئلو ”حلال روزي یا حلال 
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ڪمائي آهي؛. ان لحاظ کان اقبال جي هيءَ سٽ نهايت معنيٰ 
خيز آهي جڏهن هو چوي ٿو: 
سر دين: صدق مقال: اکل حلال 
مذهب جو روح سچ ڳالهائڻ ۽ حلال کائڻ آهي. 
ڏسو ته واقعي هر دور ۾ انسان جو انفرادي توڻي اجتماعي 
سطح تي اهوئي مسئلو رهيو آهي ۽ ان جو حل به اتي ئي ٻڌايو 
ويو آهي؛ ڇا اڄ جو انسان ان مسئلي کي ان طرح حل ڪرڻ 
ٻيو شعر پيش ڪري ٿو: 
به آدمي نه رسيدي خدا چه مي جوئي 
ز خود گريخته اي آشنا چه مي جوئي. 
”تو اڃان انسانيت ۾ ئي پير نه پاتو آهي خدا جي تلاش 
ڪيئن ڪري سگهندين؟ تون پنهنجو پاڻ کان ڀڳل آهين 
(پاڻ سان سچو نه آهين)٬‏ دوست ۽ يار جي ڳولا ڪيئن 
ٿو ڪرين؟“ 
هتي ان ڳالھ کي دهرائڻ مناسب آهي ته علامه صاحب علامه 
اقبال جو همعصر هو ۽ سندن پهرين ملاقات جيئن پاڻ ٻڌايو 
اٿس 1908 ۾ لنڊن ۾ ٿي هئي جڏهن ٻنهي کي پروفيسر هاب 
هائوس جي ليڪچرن کي گڏ ٻڌڻ جو موقعو مليو هو. ٻي 
ملاقات بابت علامه صاحب پاڻ ”شاگرد يونين کي خطاب“ ۾ 
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ذڪر ڪيو آهي ته اهو ٽين گول ميز ڪانفرنس جو موقعو هو 
جڏهن علامه اقبال ان ڪانفرنس ۾ شرڪت لاءِ لنڊن آيل هو 
۽ ان موقعي تي هڪ تقريب منعقد ٿي هئي جنهن ۾ قائد اعظم 
محمد علي جناح ۽ ٻيا معززين شريڪ ٿيا هئا. ان موقعي تي 
اقبال اردو ۾ هڪ ننڍو نظم پڙهيو هو جيڪو هن پنهنجي پٽ 
جاويد اقبال کي مخاطب ٿي لکيو هو جنهن جو شروعاتي بند 
هو : 

ديار عشق مين اپنا مقام پيدا ڪر؛٬‏ 

نيا زمانه نئي صبح و شام پيدا ڪر. 
عام طور اقبال جي 'خودي؛ جي معنيٰ تي اعتراض ڪيو 
وڃي ٿو. پر علامه صاحب ان جي ٻن تقريرن ۾ تمام سهڻتي 
سمجهاڻي ڏني آهي. ”اقبال جو فلسفه خودي؛ ۾ وضاحت ڪندي 
علامه صاحب چوي ٿو ته اقبال وٽ خوديءَ جو مطلب انسان 
جو اهڙيءَ ريت هدايت يافته هجڻ آهي جڏهن هو پاڻ قانون 
بنجي وڃي ٿو يا جڏهن هو پنهنجي مقصد ڏانهن خودبخود 
حرڪت ڪرڻ لڳي ٿو٬‏ جڏهن انسان جي خواهش سندس 
مالڪ جي رضا بنجي وڃي. اهڙيءَ طرح جڏهن انسان جي 
خواهش الله تعاليٰ جي رضا بنجي وڃي ته اها خودي آهي.“ 


”شاھ لطيف جو فڪَر“ تقرير ۾ علامه صاحب ان حقيقت ڏانهن 
هن ريت اشارو ڪيو آهي ته هن وقت لطيف٬‏ اقبال٬؛‏ رومي ۽ 
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ڪنهن ٻئي فضيلت واري انسان کي سمجهڻ لاءِ اسان ۾ 
فضيلت جي ڪمي آهي. ان جي وضاحت ڪندي چوي ٿو ته 
ان جو سبب ”اسان جي هيٺاهين ذهني سطح“ آهي ۽ ”هُنن جي 
اعليٰ سوچ ۽ فڪر“ آهي. ان ڪري لطيف جي فڪر ۾ هنن 
ڳالهين تي گهڻو زور ڏنو ويو آهي. 

(1) پاٿان پاسي ٿيءُ 

(2) وڃائي وجود تهان پوءِ تڪبير چوءَ 

(3) نابوديءَ نيئي عبد کي اعليٰ ڪيو. 

علامه صاحب کي شاھ لطيف جي فڪر سان غيرمعمولي 
وضاحت ڪئي اٿس: 

منهنجا پيارا احمد٬‏ 

”توکي خبر آهي ته ”اللطيف“ ۽ ”امداد علي؛ جو ابجد مطابق 
ملھ يا انگ ساڳيو آهي. اهو ڪيڏو نه عجيب آهي؟ ته مون 
جهڙي بيڪار ماڻهوءَ جو ”اللطيف“ نالي سان ايڏو واسطو 
هآ اطرات لا 
شاھ ”لطيف“ جو نالو آهي.“ (ص 75) 

هن ين :الاه ضتاڃب ٤‏ بنا نلقدا لت جن 
مشهور مفڪر اي .ڪي بروهيءَ جي راءِ ڌياڻ لهڻي جڏهن 
هو چوي ٿو: 
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”هو (علامه قاضي) هڪ فرد نه پر پنهنجي ذات ۾ 
جامع العلوم شخصيت هو. 1937ع کان سندس وفات 
تائين اسان پاڻ تي سندس ايڏو اثر محسوس ڪيو جو 
سمجهندا هئاسين ته سنڌ ۾ شاھ عبداللطيف کان پوءِ 
جيڪو غيرمعمولي شخص پيدا ٿيو آهي اهو علامه 
قاضي آهي. (ص 52) 
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